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सुद्रगापिकार सराक्षत 


यह पुस्तक अंग्रजी पुम्तक “ एन्शिन्ट इंडिया ; हिस्टी एन्ड कह्चर 


(0९67 वात : वाडा0ताए ब)6 एपरॉपा०) का अनुवाद हे । 


अनुवादक---मुनीश सक्सेना 


वी. पी. भागवत द्वारा मौज प्रिंटिंग ब्यूरो, बम्बई ४ से मुद्रित और 
पी. एस, जयसिवे द्वारा एशिया पब्लिशिंग हाउस, बम्बह १ से प्रकाशित 


प्रावककथत 


प्रत्वत पुस्तक में प्राचीन मारत के जीवन के राजनीतिक तथा सांस्कृतिक दोनों ही पहलुओं 
का विवरण देने का प्रयास किया गया हैं। यह पुस्तक भारत के कई विश्वविद्यालयों में 
अध्ययन के लिए स्वीकृत विधय “प्राचीन भारतीय इतिहास तथा संस्कृति” के अनुकुल 
पाठ्यक्रम की आवश्यकताओं को ध्यान में रखते हुए लिखी गयी है। 
प्राचीन भारत का इनिहास एक रोचक विपय है। इसमें अनेक विषय अब भी एसे हैं जिन 
पर विद्वानों में मतभद ह ओर साथारण पाठकों के निए वे अस्यंस गेचक हैं। प्रस्तुत पुस्तक 
केवल एक प्रत्रेशिका है जिसमे विवाटग्रस्त प्रश्नों की ओर केवल संकेत कर दिया गया हैं 
आर एनिहासिक पात्रों के मानव गणों को विशेष रूप से ध्यान में स्वरा गया है। भारत तथा 
पाश्चात्य देशों के विद्वानों ने बस्सों तक हस क्षेत्र म॑ं जा काम किया उसके फलस्वरूप 
इस विपय के बारे मे हमे बहुत प्रचुर मात्रा में इतिहास की सामग्री उपलब्ध हैं। 
प्रस्तुत पुस्तक के लेखक ने इन सभी विद्वानों के परिश्रम के फल का, जिन्‍्होंन प्राचीन 
भारत के अव्यवन का अपन जीवन का ध्येय बना लिया है, पृग-पृण लाभ उठान का 
प्रयरन किया है आर कृतजतापृर्वक वह उनके प्रति अपना आमार प्रकट करता है। 
इस पुस्तक का विषय क्षेत्र ही इस प्रकार का है कि उसमें “सौलिकता! का प्रदशन 
करने या इन प्र॒ष्ठीं से “क्रांतिकारी गवपगाओं ? का स्थान देन का प्रश्न ही नहीं उठता। 
लग्बक का भुख्य लक्ष्य यह रहा है कि इतिहास की दृष्टि ले बह पुस्तक पाठकों के लिए. यथासंमत्र 
साल सुधा तथा गेचक रहे आग यदि पाठकों को यह पुम्तक रोचक तथा उपयोगी प्रतीत है। 
तो लेग्बक अपने को कृताथ समकेगा। लेग्खक् को अपनी परिसीनाओं का पृ आमास हैं 
आर वह इस बात की भी भलती भाति समझता है कि यदि उसकी इस रचना मे कोई गुण है 
तो उसका समस्त श्रेय उन विद्वानों के दिये हुए ज्ञान ओर पव ग्रदशन के है जो इस विपवर के 
प्रकांड पंडित हैं। 
अंत में लेखक उन सभी लोगों आर विशेष तार पर बम्बई के संट झेवियस कालेज के 
प्राध्यापक एफ़. मेंडानका तथा अम्बई विश्वविद्यालय के पुस्तकालय के सहायक पुम्तकालयाध्यक्ष 
श्री बी. एंडरसन के प्रति आमार प्रकट करना चाहता है जिन्होंने इस पुस्तक को लिस्ने में 
सहायता दी है। 


बी. जी. गोखले 
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राजनीतिक इतिहास 


सामग्रियों 


यूद पुस्तक प्राचीन भारत के राजनीतिक तथा सांस्कृतिक इतिहास की पुस्तक हैं। इतिहास 
एक ऐसा शब्द है जो प्रतिदिन प्रयोग म॑ आता हैं आर इसकी परिभाषा विभिन्न प्रकार 
से की जाती है। एक तरफ़ हमे इतिहास के बार म॑ नेपोलियन की यह व्याख्या मिलती हैं कि 
“ इतिहास सर्वसम्मत कपोल-कल्पना के अतिरिक्त ओर कुछ नहीं है ” तो दूसरों ओर एच, 
जी. वेल्स की यह व्याख्या मिलती ह कि “मानव इतिहास सारतः विचार का इतिहास है। 
प्राचीन भारत का इतिहास भारतीय जनता का उस समग्र का इतिहास है जब वह अपने निर्माण 
की अवस्था में थी आर इस लोक म॑ तथा परलोक में सस्ब ग्राम करन के लिए संघपेस्त थी। 
यह लम्बा संघव ६,००० वर्षो से भी अधिक समय तक जारी रहा जिसमे वभव की भी घड़िया 
आयी आर सर्वनाश तथा पराभव की भी। मुलतः यह अनेक द्वाग एक की स्वोज की कट्दानी 
हैं; यह स्तोज विचारों के क्षेत्र म॑ भी हाती रही आर राष्ट्रीय जीवन क क्षेत्र म॑ भी। 
मनुष्य के इस मद्तत्वपूर्ण प्रयास की कर्मभ्मि यह विशाल भृसख्खंड था और इस भूखंड ने 
इस प्रयास के स्वरूप पर कभी अधिक आर कभी कम मात्रा म॑ नियामक प्रभाव डला। विशाल 
पर्वतमालाओं और नदियों की भूमिका प्राचीन भारत के इतिहास के निर्माण म॑ बहुत मह्वपृर्ण 
रही है। हिमालय का गुणगान प्राचीन भारतीय साहित्य में हिम ओर शांति के निवास-स्थान 
के रूप मे किया गया है। इन स्वनाओं म॑ इस बात का भी संकेत मिलता है कि इन परव्वत- 
मालाओं से उस भूभाग को, जा दालू होता हुआ अगस्ब सागर आर बंगाल की साड़ी तक 
चला गया था, पार्थक्य आर संरक्षण भी प्रात्त हुआ। यह पर्वतमाला ही गंगा और सिंधु जैसी 
नदियों के लिए जल का स्रोत भी थी, जिनके बिना उन कोटिसंख्यक लोगों का जीवन 
असंभव हो जाता जो कई शताछियों के दौरान में इस देश में पलतं-बढ़ते रह और जो अपनी 
कृतज्ञतापू्ण श्रद्धा में इन नदियों को माता” कहते थ। इसके अतिरिक्त विध्याचल पर्वत 
हैं जो बहुत समय तक उत्तर और दक्षिग़ के बीच विभाजन-रेंखा बने रहे। इन भीगालिक 
तत्त्वों ने भारत के इतिहास पर बहुत गहरा प्रभाव डाला और भारतीय राष्ट्र के इतिद्वास का 
अध्ययन करते समय इन तत्त्वों को ध्यान म॑ रखना हमारे लिए आवश्यक हैं। 
चूंकि इतिहास उन बातों का बृत्तांत होता है जो भूतकाल में हुई हों इसलिए मृलतः 
महत्वपूर्ण तथ्यों को चुनकर अतीत का पुनर्निमाण करने का ही इतिहास कहते हैं। ये महत्वपूर्ण 
तथ्य हमारे लिए कई रूपों में सुरक्षित हैं जिन्हें हम इतिहास की सामग्री कहते हैं। 
ह हमारे लिए उपयोगी होगा कि हम आरंभ में ही इस बात पर विचार कर लें कि हमें 
किस प्रकार की सामग्री का उपयोग करना है। 
डे 


है प्राचीन भारत 


प्राचीन भारत के इतिद्ास के स्लोत अनेक ओर विविध प्रकार के हैं। हमारे इतिहास के 
खोतों के क्षेत्र मं किसी नदी के तट पर एक निजन टीले को खोदकर निकाले गये प्रागेतिहासिक 
काल के मनुष्य द्वारा पत्थर को भोंडे ढंग से काटकर बनाये गये गेंड़ासों से लेकर भव्य इमारतों 
के भग्मावशेपों ओर राजकवि बाण के हृ्षाचरित तक सभी प्रकार की चीज़ें शामिल हैं। अपने 
अध्ययन की सुविधा के उद्देश्य से हम उन्हें मोटे-मोटे रूप से दो श्रेणियां में विभाजित कर 
सकते हैं--एक तो साहित्यिक सामग्री और दूसरी पुुणतत्त्वसंबंधी सामग्री। इन दो श्रेणियों 
की फिर और छोटी-छाटी श्रणियों म॑ विभाजित किया जा सकता है, जैसा कि अगले प्र 
पर दिखाया गया है। 

इस तालिका को विस्तारपूर्वक समझाना आवश्यक है। पहले हम धार्मिक ख्रोतों की श्रेणी 
को लें। इस अ्रणी को फिर चार अगियों में विभाजित कर दिया गया है--श्रति, स्मृति, बौद्ध 
तथा जैन। श्रुति का अर्थ होता है रस्पोद्घाटन और इसमें चार वेद --ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद, 
अथवंवेद---आह्मग, आरपण्यक और उपनिपद्‌ शामिल हैं। स्मृति उस साहित्य को कहते हैं जो 
“याद करके सुरक्षित रखा गया हो? और इसमे राजनय पर कीटिल्य के अर्थशास्त्र, मनु और 
याज्षवल्क्य की नीति-संहिताओं, और दो प्रख्यात महाकाव्यों-- महाभारत और रामायण--जैसी 
पुस्तक शामिल हैं। ब्ाद्ध साहिसय पाली में भी हैं और संस्कृत म॑ं भी। पाली के बौद्ध वाझाय 
के तीन पिय्क हैं--विनय, सुत्त और अभिष्रम्म | इन पिठकों के अतिरिक्त जो साहित्य है उसमें 
बुद्धघोप और धम्मपाल आदि द्वाग उपरोक्त ग्रेथां की टीकाएं शामिल हैं। जन धार्मिक साहित्य 
अधमागधी भाषा में है आर वह भी बहुत विपुल परिमाण में है। 

धर्म-निसपेक्ष साहित्य की श्रेणी हमारे लिए प्रमुम्च महत्व रुवती है। मत्स्य तथा वायु आदि 
पुराणों (पुराणों की संख्या १८ हैं जिसमे वे पुराण शामिल नहीं है जिनके आधिकारिक होने 
में शंका है) और पाली के दीपवंश तथा महावंश जैसे वंश ग्रंथों म॑ एतिदासिक परम्परागत 
कथाएँ सुरक्षित हैं। पुराणों मं वंश-प्रगालियोँ दी हुई हैं और प्राचीन भारतीय इतिहास की 
परम्परागत कथाओं की भूल-भलैयों म॑ अपना रास्ता ढूँढ़ निकालने में हम इनसे काफी सहायता 
मिलती है। इसी प्रकार वंश-प्रेथों में भी हम प्राचीन भारतीय इतिहास के कुछ युगों के बारे 
में बहुमूल्य जानकारी मिलती है। 

वास्तव में मारत शेप जगत से उतना कटा हुआ नहीं था जितना कि हमे एक ज़माने में 
बताया जाता था। प्राचीन काल में पूर्व के साथ और मध्य-पृर्व के साथ भी समुद्री यातायात 
द्वारा भारत का अत्यंत सक्रिय संबंध बहुत समय तक निरंतर बना रहा। परन्तु व्यापारिक 
तथा अन्य संबंधों के होते हुए भी बाहरी देशों के बारे में जानकारी का सबेथा अभाव था। 
सिकंदर के आक्रमण ने इस क्र सत्य की ओर हमें सचेत कर दिया कि शेष जगत के बारे में 
जानकारी न रखने का परिणाम विनाशकारी ही हो सकता है। सिकंदर के कुछु ही समय बाद 
मेगास्थनीज़ धराचीन भारत की एक भहानतम विभूति चंद्रगुप्त मौये के दरबार में यूनानी जगत 
का राजदूत होकर आया। मेगास्थनीज़ व्यक्तियों और घटनाओं का अवलोकन बड़ी पैनी दृष्टि 
से करता था और उसे जो अवसर मिले उनका उसने पूरी तरह उपयोग किया। दुर्भाग्यवश 
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६ प्राचीन भारत 


उसकी स्वचाएं, जिनमें उसकी भारत यात्रा का द्रत्तांत था, लुम हो गयी हैं; परन्तु इन 
विलुम रचनाओं के जो उद्धरण यूनान के प्राचीन लेखकों की रचनाओं में मिलते हैं उनमें 
मेगास्थनीज़ द्वारा अर्जित सामग्री का कुछु अंश सुरक्षित है। सैद्धांतिक मनन और व्यावह्यरिक 
अवलोकन द्वाय प्राप्त यद जानकारी आश्ययजनक हृद तक उस चित्र की पुष्टि करती है जो हमें 
कोटिल्य क बत्तांतों से प्राम हाता हैं और इसलिए. माय इतिहास को मुद्ढ् आधार पर स्थापित 
करने म॑ हमे इससे तरड़ी सहायता मिलती हैं। 

फ़ाह्यान, द्यणन सांग आर ई सिंग के नाम चीनी बीद्ध इतिहास में अमर हैं। ये नाम 
हमार लिए. भी बहुत महत्व रखते हैं। फ़ाह्यान भवी शताब्दी क आरंभ में बीद्ध धर्मग्रेथों की 
ख्वाज़ में भारत आया था। दो शताब्दी बाद इसी उद्देश्य का लेकर ह्यण्न सांग आर उसके 
कुछ समय बाद ई सिंग भाग्त आये। इन तीनों चीनी यात्रियों ने अपनी यात्राओं के गचक 
वत्तांत लिख है जिनम॑ उन्होंने हमार देशवासियां के रीति-रिवराजां के बार मं, उस दंश 
के निवासियां के रीति-रिवाजां क बार म॑ जहो व बाद्ध ध्मग्रेथां की स्वाज मे जाये थ, अपन 
अवलोकन अंकित किये हैं। इन तीनों म॑ हम सतस अधिक सहायता हछयाएन सांग स मिलती 
है। फ़ाह्यान आर ई सिंग का बाद्धमत म॑ इतनी दिलचस्पी थी कि उन्होंने हमार देश की 
उस समय की- घटनाओं की ओर अधिक ध्यान नहीं दिया है। फ़ाह्यान जत्र भारत आया था उस 
समय चनन्‍द्रगुत (दितीय) विक्रमादित्य जसा महान सम्राट यहों शासन करता था पर उसने इस 
महान शासक का कहीं नाम तक नहीं लिखा है। इसके विपरीत छाएन सांग न हष के जीवन 
की, जिससे मिलने का उस सामास्य प्राम हुआ था, कुछ घटनाओं का विस्तृत विवरण डिया है। 
देश भर का श्रमग कग्ने के अतिरिक्त छाणन सांग नालंदा के प्रग्थ्यात बाद्ध विश्वावद्यालय में 
भी कुछ समय तक रहा आर विद्या के इस कंद्र का उसने जो विवरण दिया है वह छोटी से 
छाटी बात के उल्लेख आर भावनाओं की मार्मिकता की दृष्टि से सगददनीय है। 

प्राचीन भारत म॑ जीवनचरित्र बहुत कम लिगस्।ं गये। इस प्रकार के साहित्य का सब्रस 
प्रमुख्च उदाहरण बाग का हृपेचरित है। परन्तु पीराणिक कथाओं और कल्पना पर आधारित 
साहित्य तथा लोक साहित्य सचमुच बहुत बड़ी मात्रा मे प्राप्य है। मास, कालिदास, भवभूति 
आर भारवि की रचनाओं, लोक कथाओं के पंचतंत्र, हितोपदेश, ओर कथासरित्सागर जसे 
संग्रहों आर पाली की जातक कथाओं में इन पुस्तकों के स्वना काल की समकालीन सामाजिक 
तथा आर्थिक परिस्थितियों पर बहुत प्रकाश डाला गया है। 

इतिद्दास के स्रोतों की दुसरो मुख्य अ्रणी पुरातत््व-संबंधी सामग्री है जो प्रागेंतिहासिक काल 
के मनुष्य द्वारा बनायी गयी वस्तुओं और बरतनों आदि के रूप में या साची ओर बरहत, एल्लौरा 
अजन्ता, महाबलिपुरम , नासिक और कारले के महान स्मारकों के रूप म॑ हमें मिलती है। प्राचीन 
अभिलेख ओर सिक्‍के अत्यन्त बहुमूल्य होत हैं क्योंकि उनके बिना विश्वसनीय इतिहास की 
ग्चना प्रायः असंभव हो जाये। इतिहास के कुछ युग ऐसे भी हैं जिनके बारे में हमारी 
जानकारी का एकमात्र खोत ये अमिलेख हैं। उसके अमिलेखों के त्रिना अशोक का कदाचित्‌ 

हुत ही धुंघला चित्र बाक़ी रह जाता और इलाहाबाद के स्तम्म-लेख (प्रशस्ति) के ब्रिना 


साम ग्नियाँ ७ 


समुद्रगुप्त इतिहास में केवल एक नाम रह जाता। गुप्त-बंश के सम्राटों के सिक्के देखकर चित्त 
प्रसन्न हो जाता है और उन पर अंकित प्रतीकों और उपाधियों से हमे उन व्यक्तियों को ज्यादा 
अच्छी तरह समझने में महत्वपर्ण योग मिलता है जिनकी आज्ञा से ये सिक्के बनाये गये थे। 

तो ये हैं हमारे स्रोत आर यहा उनके सापेक्ष महत्व के बारे म॑ कुछ शब्द कह देना अनुचित 
न होगा। अभिलेखों और सिक्‍कों की गणना प्राथमिक महत्व की सामग्री म॑ं की जानी चाहिये। 
इनकी भी परिसीमाएँ हैं, क्योंकि कुछ अभिलेगस्वों के केबल कुछ अंश ही मिलते हैं और 
अन्य कुछ अभिलेखों म॑ं अतिशयोक्ति का दुर्गुग है। परंतु मूलतः अधिकांश शिलालेख काफी 
विश्वसनीय है। पुराणों और वंश-प्रथों से हम प्राचीन भारत के सम्राटों और छोाटे-मोटटे राजों-महा- 
राजों के नामों के गोरखबेघ म॑ से विभिन्न वंशों के निश्चित क्रम का पता लगान में सहायता 
मिलती है। परंतु इनके आधार पर ऐतिहासिक सत्य का निवारण करने म॑ सतकता से काम 
लेना आवश्यक है। पुराण ब्राह्मणों के दृष्टिकाश स लिखे गये हैं और बंश ग्रंथों म॑ बाद्धों के प्रति 
जितना उत्साह दिखाया गया है वह इतिहास के लिए आवश्यक निष्पक्षता की कसाटी पर पूरा नहीं 
उतरता । इस परिमाण म॑ उनकी उपयोगिता दूषित हो गयी है । जीवन-चरित्रों को छोड़कर 
शेप सभी घर्म-निग्पेक्ष साहित्य गोंग महच्च का है। इसस अखंडनीय एतिद्वासिक वृत्तांत की 
सचना करने की अपेक्षा, जिसमे राजनीतिक घटनाओं को प्रथम स्थान दिया जाना स्वाभाविक 
ही है, सामाजिक तथा आशिक परिस्थितियों की समझने में अधिक सद्दायता मिलती है। विदेशी 
यात्रियों के ब्रत्तांत बहुमूल्य सामग्री हैं जिनका गहरा अध्ययन किया जाना चाहिये। कुछ छोटी- 
मोटी बातों को छोड़कर व॑ अनिवायतः विश्वसनीय हैं। राजनीजिक इतिहास की दृष्टि से धार्मिक 
साहित्य की प्रत्यक्ष उपयोगिता बहुत कम है परंत उसके कुछ अंशों में, जसे बौद्ध वाद्यय में 
इतिहास के लिए पर्याप्त मात्रा. म॑ विश्वस्त सामग्री मिलती है। उदाहरण के लिए, मौयकाल से 

हले मगध के इतिहास का बहुत बड़ा भाग केवल बोद्ध वाद्य की सहायता से ही लिखा जा 

सकता है। इस साहित्य के केंद्रीय पात्र गौतम बुद्ध हैं जिनके बारे में कहा गया है कि उनमें 
अपने समकालीन राजाओं से शास्त्रार्थ करने का सदगुण था। ऋग्वेद म॑ यदा-कदा समकालीन 
घटनाओं का उल्लेख मिलता है, जैस दशगज्ञ युद्ध, परंत॒ इस प्रकार की जानकारी निराशाजनक 
हद तक अल्प मात्रा में प्राप्य है। परंतु इन स्चनाओं का एतिद्ासिक जानकारी के अभाव का दोष 
देना उचित नहीं। उन्हें मनुष्य के छोटे-मोटे झगड़ों की अपेक्षा देवताओं के महान कत्यों में 
अधिक दिलचस्पी है और उनसे यह आशा नहीं की जा सकती कि जब उन्होंने देवताओं का 
गुणगान करने का लक्ष्य अपने सामने रचा है तो वे मानवीय घटनाओं का वर्णन करें| 

तो ये हैं वे सामग्रियों जिनकी सहायता से हमें प्राचीन भारत की जीवन कथा की पुनर्चना 
करनी है, जिसमें संघर्पों का काल, एकता का काल और उसके निर्माण का काल सभी शामिल 
हैं। यह सामग्री उतनी विपुल तो नहीं है जितनी कि हम चाहते हैं पर वह कुछ ऐसी थोड़ी 
भी नहीं है। विवेक के साथ और उसके सार-तत्त्व को ग्रहण करते हुए. यदि हम इसका उपयोग 
करें तो हम कई शताब्दियों के दौरान में प्राचीन भारतीय राष्ट्र के अभियान और साम्राज्यों के 
उत्थान तथा पतन का क्रम निर्धारित कर सकते हैं। 


बना श्‌ न 
शिकारी वग 


बृलूचिस्तान तथा सिंध म॑ आर गुजरात तथा दक्षिण की नदियों की घाटियों के इलाक़ों में, जो 
एक-दूसरे से बहुत दूर स्थित हैं, पुरातत्तववेत्ताओं की बहुत घैयपृर्वक मेहनत से खोज करने 
पर पत्थर के ऐसे टुकड़े मिले हैं जिन्हें भोंदे ढंग से काटकर छुरियों, गड़ासों और कुल्हाड़ों के 
फालों का रूप दिया गया था। सरसरी दृष्टि डालने पर पत्थर के इन टुकड़ों में ओर पत्थर के 
अन्य टुकड़ों में कोई अंतर दिखायी नहीं देता। लेकिन इन्हें काट-काटकर इन पर जो धार 
रखी गयी है वह इस बात का निश्चित प्रमाण है कि इन्हें यह रूप देने मं किसी मनुष्य का 
हाथ अवश्य रहा है। ये प्रागतिहासिक काल के मनुष्य के हाथ की बनायी हुईं वस्तुएं हैं जिनसे 
हमें पता चलता है कि अबस हसज़ारों वर्ष पहले इस देश म॑ मनुष्य रहते थे और काम करते 
भथ्र। इस बात का ठीक-ठीक पता लगाने का हमार पास कोई साधन नहीं है कि मनुष्य का 
“ जन्म ? यहीं भारत में हुआ था या वह इस देशमे कहीं बाहर से आया था, पर इस संभावना 
की पूरी तरद अस्वीकार भी नहीं किया जा सकता कि मनुष्य ने सीध होकर चलना पहले-पहल 
यहीं, भारत की भूमि पर ही, सीखा। उस समय इस भूर््ंंडढ की दशा इसकी वर्तमान दशा 
से बहुत भिन्न रही होगी। उस समय यहाँ घने जंगल ओर बड़ी-बड़ी दलदलें रही होंगी और 
बड़ी-बड़ी नदियों की तली उससे अधिक चोड़ी आर ऊँची रही होगी जितनी कि वह बाद में 
चलकर हो गयी। ऐसी दशा म॑ जब मयानक पशु निरंतर अपने शिकार की खोज में घृमते 
होंग, मनुष्य का जीवन सचमुच बहुत ही अंधकारमय रहा होगा। इस अवस्था म॑ मनुष्य कदाचित्‌ 
शिकारी था और फल बटोर्कर अपना पेट पालता रहा होगा। एक दिन अचानक उसने 
आक्रमण करनेवाले पशु को पत्थर से मारा होगा ओर उसे एक अग्त्र मिल गया हागा जिसे वह 
फेंककर इस्तमाल कर सकता था; बाद में उसने यह पता लगाया होगा कि इस अख्न की गति 
की ग़लेल के ढंग के किसी साधन की सहायता से नियंत्रित भी किया जा सकता है। किसी 
पशु की मारने के बाद उसने यह मालूम किया होगा कि पत्थर का धारदार टुकड़ा उसके शरीर 
का काटने के लिए एक अच्छे औजार का काम दे सकता है ओर इस प्रकार उसने छुरी का 
अनुसंधान किया होगा। अनजाने ही किसी पेड़ की डाल के प्रयोग के फलस्वरूप लकड़ी की 
गठा का आविष्कार हुआ होगा। इसके बाद संयोग से कहीं पत्थर का कोई प्राकृतिक रूप से 
धारदार टुकड़ा पा जाने पर निभर रहने के बजाय मनुष्य ने पत्थर का कोई छोटा-सा टुकड़ा 
लेकर उसके सिरों को तोड़कर स्वयं धारदार पत्थर बनाना आरंभ किया होगा और इस प्रकार 

प्रथम छुरियां, कुल्हाड़ियाँ और गँड़ासे अस्तित्व में आये होंगे। 
प्रागेतिहासिक काल के मनुष्य द्वारा बनाये गये विभिन्न औज़ारों की तुलना करने से हमें 

ण् 
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जीवन-निबाह की कला मे उसकी प्रगति का पता चलता है। मनुप्य की प्रगति की इन अवस्थाओं 
को “ पुरा-पापाण” और “नव-पाषाण ” की संज्ञा दी गयी है। “पुरा-पापाण” का शाब्दिक अथ 
है “पुराना पत्थर” और इस शब्द का प्रयोग उस अवस्था का वर्णन करने के लिए किया 
जाता है जिसमे मनुप्य पत्थर के खुरदुरे आर बहुत भोंडे हथियार बनाता था। “नव-पाषाण 
का अर्थ होता है “नया पत्थर” और इसका अभिप्राय प्रागेतिहासिक काल की उस अवस्था से 
है जब मनुष्य ओजारों को चिकना बनाने लगा और इस प्रकार उसने इस बात का प्रमाण दिया 
कि वह अपनी सामग्री ओर उसके उपयोग को ज्यादा अच्छी तरह समझने लगा हैं। ये औजार 
मुख्यतः तीन प्रकार के हैं; यह विभाजन इस आधार पर किया गया है कि कौन-सा औजार 
किस प्रकार बनाया गया । पहले प्रकार के ओज़ार 'आंतरक ! विधि से तैयार किये गये; इस 
विधि से ओऔज़ार तयार करने के लिए. पत्थर का कोई टुकड़ा लेकर उसके कुछ हिस्से तोड़कर 
इस प्रकार अलग कर दिये जात थ कि वांलित आइति का ओज़ार प्राप्त हो जाये। दूसरी थी 
+ शल्कल ” विधि जिसमें पहले किसी चट्टान से पत्थर का बड़ा-सा टुकड़ा तोड़ लिया जाता था 
ओर फिर उसे वांछित आज़ार क रूप मं गद लिया जाता था। तीसरी प्रकार का आज्ार 
“ गैंड़ासा काटनेवाला ! ओज़ार होता था जो उत्तरी भारत में पाया गया। यह उद्योग भी 
“शल्कल ' ओज़ारों की श्रेणी म॑ं आता है पर इसमे व ओऔज़ार भी शामिल हैं जो गड़ासों 
के रूप में बनाये गये थे। पुणा पाषाण युग में आंतरक और शल्कल विधियों से बनाये गये 
ओज़ार उत्तरी भारत में भी पाये गये हैँ और दक्षिणी भारत में भी। प्रागेतिहासिक काल के 
ये औज़ार स्फटिकाश्म के बने होते थे और छुरियों, गड़ासों, कुल्हाड़ियों के फाल या मिद्री 
खोादने के ओज़ारों की शक्ल के होते थे। इस युग में मनुष्य शिकार करके और फल 
बटोरकर अपना पेट पालता था। पुरुष क्करंड बनाकर शिकार को निकल जाते होंगे और 
उनके चले जाने पर स्त्रियां जंगल म॑ फलों ओर कंदमल आदि की खोज में जाती होंगी। लोग 
कदायित शिकार करनेवाले परिवारों या वनजातियों के रूप में रहते थे और शिकार की खोज 
म॑ निरंतर एक जगह से दूसरी जगह फिरते रहते थे और इस भ्रमण से जो अवकाश मिलता 
था वह गुफाओं में बितात॑ थे। उन पशुओं की खाल की पद्चियों स, जिनका शिकार मुख्यतः 
भोजन के लिए किया जाता था, संभवतः वे अपने परिधान बनाते होंगे। 

अपने माजन की खोज में निरंतर संघर्षरत रहकर मनुष्य इस टंग से जीवन व्यतीत करता रहा 
ओर अपने कष्टसाध्य अनुभव से बहत-सी बात सीखता रहा। परंतु उसकी प्रगति बहुत धीमी 
थी और पुरा-पापाण युग की एक विशेषता यह रही कि इस युग में “हज़ारों वर्षों तक असीम 
निष्क्रियता का काल रहा ”। समय की गति के साथ मनुष्य ने अपने ओज़ार बनाने की ओर 
अधिक ध्यान देना आरंभ किया, जो धीरे-धीरे चिकने होने लगे। शिकारी और फल बयेरनेवाले 
के रूप में वह पृर्णेतः अपनी बाह्य परिस्थितियों पर निभर था। उसका जीवन यायावरों का जीवन 
था और अपने जीवन के अधिकांश भाग में वह क्षुधा और भय में ग्रस्त रहता था। उसने अग्नि 
का उपयोग सीख लिया था और अपनी “रसोई ' में खाना पकाने के लिए, और यदि खाने से 
कुछ बचे तो उसे सुरक्षित रखने के लिए, उसने बरतन बनाना भी आरंभ कर दिया था। 
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इसके बाद मनुष्य के जीवन म॑ पहली क्रांति आयी। यह क्रांति उसकी यह खोज थी कि वह 
कुछ पशुओं को, जैसे कुत्ते को, पालतू बना सकता है, जो शिकार में उसके लिए. बहुत उप- 
योगी सिद्ध हो सकते हैं। उसने यह भी पता लगा लिया कि पहाड़ियों पर और जंगलों में 
वन्य पशुओं के पीछे-पीछे फिरने के बजाय वह उन्हें प्रलोभन देकर बाड़ों में ला सकता है 
ओऔर फिर उन्हें पालतू बनाकर उनसे मारवाहक पशुओं का काम ले सकता है और आवश्यकता 
पड़ने पर उन्हें भोजन के रूप में भी इस्तेमाल कर सकता है। यद्द एक बहुत बड़ी खोज थी 
क्योंकि इस खोज के बाद मनुष्य जानवरों के पीछे फिरने के बजाय उन्हें अपनी इच्छानुसार 
फियरने लगा। जिस समय पशुओं को पालतू बनाने की कला अप्रत्याशित रूप से शिकारियों 
के हाथ लगी, लगभग उसी समय उनम॑ से उन लोगों ने जा फल बटारत थे (जो संभवतः 
स्त्रियों थीं) पाधे उगाने का रहस्य मालूम कर लिया। यह भी संभव है कि अनाज पहले-पहल 
इस उद्देश्य से उगाया गया हा कि इसका प्रलोभन देकर पशुओं का बाड़ों म॑ घेंग्कर लाया जा 
सके और फिर उन्हें पकड़कर पालतू बनाया जाये। यह खोज मनुष्य के जीवन में अत्यंत 

ब्रपूण ख्वोज थी क्‍योंकि इसके द्वारा उसने अपनी बाह्य परिस्थितियों से सर्वथा भयभीत 
गहने के बजाय कुछु हद तक उन पर नियंत्रण रखना सीख लिया। अब उसे खाद्य घासों 
फलों आर कंदमुल आदि की तलाश म॑ मार-मार फिरना नहीं पड़ता था, क्योंकि वह बीज 
बाकर फसल उगने की प्रतीक्षा कर सकता था। इसका अथ यह था कि वह यायावर जीवन को 
त्याग कर अब एक जगह रह सकता था, “घर” बसा सकता था और अपना परिवार बना 
सकता था। विकास का यह क्रम विशेष भारत में हूँढना इतना आसान नहीं है परन्तु सभी 
प्राप्य प्रमाणों स हम इस निष्क्् पर पहुँचत हैं कि क्पि की कला इस देश म॑ पश्चिमी एशिया 
से आयी। सबत्रस आदिकालीन फसलें जा और गह की रही होंगी। जहाँ तक चावल का प्रश्न 
है, यह संभव प्रतीत दाता हैं कि “चावल की खती भाग्त म॑ चीन से पहले आरंभ हे 
ओर इसकी जानकारी यांगत्जी नदी के रास्त चीन पहेंची ओर वहाँ लगभग २००० ई, प 
मं, चीन के कांस्य-युग में, पहले-पहल चावल की खेती हुई; नव-पापाण युग म॑ उत्तरी चीन 
मे बाजर की खेती होती थी। ” पश्चिमी एशिया मं इस बात का स्पष्ट प्रमाण मिलता है कि 
३००० इई. पृ. म॑ वहां भरण-पोपण के साधनों के उत्पादन के माध्यम के रूप म॑ कृषि की 
स्थापना हो चुक्री थी। भारत के प्रथम कृषक सम्पदाय इस सुदर अतीतकाल में, उत्तरी 
पश्चिमी भारत के उन इलाक़ों में बसे थे जो आज बिल्कुल निजन और बंजर पड़े हुए 
हैं पर जहाँ इस जमाने म॑ बहुत वा होती थी। जब फ़सल तयार होने लगी और बाहर खूँटे से 
पशु बंधे रहने लग तो जीवन सुग्बकर आर सुरक्षित होता गया; यह बात इस युग के बरतनों में 
देखी जा सकती है। उस युग के बरतन-भाँडों पर अंकित आकृतियों और बेल-बूटों में रंगों का 
और सजीव चित्रण का एक अनूठा प्रमाण मिलता है। पहले कुम्दार के चाक पर बनाकर फिर 
वड़ी सावधानी से आँवे में पकाकर तेयार किये हुए, इन बरतनों के धरातल पर लाल, पीले 
भूरे, कासनी और नारंगी रंग बहत पक्के चढ़े हुए, हैं। 


मनुष्य के जीवन में दूसरी क्रांति थी धातु का अनुसंघान। प्रागेतिहासिक काल के मनुष्य ने 
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पता लगाया कि कुछ विशेष प्रकार के पत्थरों का, जिन्हें हम अब खनिज धातु कहते हैं, 
काफ़ी गरम करके एसे पदार्थों मं बदला जा सकता है जिन्हें पीटकर या टालकर कोई भी रूप 
दिया जा सकता है; फिर इससे इच्छानुसार ओज़ारों के फाल या वस्तन कुछ भी बनाये जा 
सकते थे। जैसा कि स्टुअट पिगोंट ने लिखा है, “ग्वनिज तोँवे और तोब की धातु के पार: 
स्परिक संबंध का ज्ञान हे जाने के परिणाम बहुत दृग्गामो हुए; यही जानकारी स्तायनशास्त्र 
आर समस्त धातु विद्या का आधार है।” परन्त ओज़ार बनाने के लिए धातुओं का प्रयोग 
करने म॑ बहुत समय लगा होगा और इस संक्रमण काल में पत्थर ओर धातु दोनों ही के 
आऔज़ार साथ-साथ प्रयाग में आते होंगे, जैसे उठदाहणगार्थ मोहेनजोदाड़ों के कांस्य-पापाण 
युग में। 

पशुओं को पालव्‌ बनाने, क्रपि ओर धातुओं के प्रयोग ने मनुष्य के जीवन मे आमूल 
परिवर्तन कर दिया। धीरे-बीरं उसने अपनी यायावर प्रत्ृत्तियां छोड़ दीं आर कृपक सम्प्रदायों 
के रूप में जीवन व्यतीत करने लगा। इसके साथ ही श्रम के विभाजन की प्रक्रिया आरंभ 
हुई, जिसके फलस्वरूप आग चलकर व्यवसायों पर आधारित वर्ग , [। उदय हुआ, काम का 
संगठन सामाजिक नियंत्रण म॑ होने लगा, सुरक्षा मं वृद्धि हुई और हर मनुष्य को सजनात्मक 
कामों में अपनी शक्ति लगान का अवसर प्राप्त हुआ। 

नतिकता और धर्म के बार में जे विचार विकसित हो रहे थे उनमें समाज-संगठन का 
यह परिवतन प्रतिबिंबित होने लगा.। इन विचारों ने अब बहुत व्यापक रूप धारण कर लिया था 
आर अनेक देवी-देवताओं, भूत प्रेतों और देवी शक्तियों पर जिश्वास किया जाने लगा था। 
टनेर ने इस युग का बहुत उचित वर्णन इन शब्दों म॑ं किया है कि जन-साधारण के लिए 
£ पुरा-पापाण युग आर आधुनिक काल के बीच सामाजिक और संस्क्ृतिक परिबतन का यह. 
एकमात्र महत्वपृर्ण युग था।” इन परिंवतनों के फलस्वरूप दीर्घााल तक क्रायम रहनेवाले 
समाजों की नींव पड़ी जा एक पीढ़ी से दूसरी पीढ़ी तक सांस्कृतिक प्रसार और संक्रमण के 
खयपने साधन बना सकत थ। इसलिए “मूलतः मशीनों द्वार उत्पादन और ओद्योगिक नगरों 
की स्थापना तक जो भी सामाजिक अथवा संंस्कृतिक परिवतन हुए, वे किसानों ओर यायावरों 
पर केवल ऊपर से थोपे गये थे, जो न जाने कितनी पीढ़ियों से अपने पूर्वजों के ढंग से जीवन 
व्यतीत करते आये थे; वे उन्हीं के ढंग से काम करतें थ, उनकी आस्थाए, भी उन्हीं जैसी थीं 
और वे मरते भी उन्हीं की तरह थे। नव-पापाण युग की उपलब्धियों के रूप में संगठित 
जीवनचयो के निरंतर पालन पर ही इसके बाद की समस्त संस्क्ृतियों की व्यवस्था, स्थायित्व 
ओर सम्पन्नता का आधार था। इन चर्याओं में खेतों, मेदानों और छोटे-मोटे शिलपों मं श्रम 
का वह भार शामिल था जिसे अभी थोड़े ही समय पहले तक साधारण मन॒प्य के लिए विधि 
का विधान समझा जाता था। इस बात को स्व्रीकार करना होगा कि सर्वोन्नत औद्योगिक राष्ट्रों 
में भी सर्वसाधारण अभी तक जीवन की उस व्यवस्था से केवल कुछ ही पीढ़ी आगे बढ 
याये हैं, जो अब से कम से कम सात हज़ार वर्ष पहले अस्तित्व में आ चुकी थी। | 

प्रागेतिहासिक काल के मनुष्य को जहाँ इस संसार में जीवन त्रिताने की कठिनाइयों का 
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आमभास था, वहाँ वह मृत्यु के बाद के जीवन की आवश्यकताओं के प्रति भी इतना ही सजग 
था, क्योंकि वह उस जीवन में विश्वास रखता था। ऐसा प्रतीत होता है कि अपने इसी 
विश्वास के अनुकूल उसने अंत्येष्टि संस्कार की एक सुनिश्चित विधि निर्धारित कर ली थी। 
दक्षिण भारत में कई स्थानों पर पत्थर की विचित्र संस्वनाएँ पायी गयी है जिन्हें महापाषाण 
शवाधि कहते थं। इस प्रकार की संस्चना शव की रखने के लिए पत्थर की बड़ी-बड़ी शिलाओं 
का बना हुआ.एक दोँचा होती थी जिस एक पत्थर से ढक दिया जाता था और इसके चारों ओर 
पत्थर का एक घरा बना दिया जाता था। शव को आम तौर पर एक मिट्टी के मठके में बंद 
कर दिया जाता था और इस मठके को एक गे में रखकर आधा मिट्टी से पाद दिया जाता 
था। मृत मन॒ष्य के औज़ार तथा हथियार और साथ ही थोड़ा-सा अनाज इस कब्र में रस 
दिया जाता था और फिर उसे पत्थर की एक शिला से ढक दिया जाता था। परन्तु भारत की 
इन महापापाण शवाधियों का संत्रंध प्रागतिहासिक युग के सुदूर अतीतकाल से जोड़ना कठिन 
है। सिगानपुर के शिला-चित्रों का उदाहग्ण भी इसी प्रकार का है; पहले इन्हें उत्तर पुरा- 
पाषाण युग का बताया जाता था, परन्तु आधुनिक मत यह है कि ये ईसा से लगभग एक शताब्दी 
से अधिक पहले के नहीं हो सकत। मारत में प्रागतिहासिक काल के बारें म॑ं जो शोधकार्य हो 

दा है वह अभी अपनी प्रारंभावसथा मं ही है इसलिए हमें जो सामग्री उपलब्ध है वह 
निराशाजनक हृद तक अल्प परिमाण में है। अभी कुछ ही समय पहले डा. सॉकलिया जैसे 
भाग्तीय पुरातचवेत्ताओं ने अपने वेज्ञानिक अभियानों के फलस्वरूप नमंदा और साबरमती की 
प्राटियों में छोटे-छोटे पत्थरों की बनी हुई इमारतोंबाले स्थलों की खोज की है। प्राचीन 
वस्तुओं के अपन संग्रह द्वारा, जो अब मद्रास के संग्रहालय में सुरक्षित हैं, ब्रस फ़ुट ने भारत 
मे प्रागेतिहासिक काल के अध्ययन की नींव डाली। विभिन्न कालों में इस दिशा में यदा-कदा 
प्रयास किये गये हैं पर उनसे हमारी वर्तमान जानकारी में कोई योग नहीं मिला है। भारत में 
अभी तक पा्गविद्वयासिक काल के मानव के अस्थि-पिंजर के कोई अवशेष नहीं मिले हैं और 
केवल कई वर्षो तक उत्तनन के बाद, या उच्ित स्थलों पर अध्ययन के बाद अथवा आकस्मिक 
अनुसंधानों के फलस्वरूप ही यह चित्र और पूरा हो सकता है। फिर भी प्रागैतिहासिक काल 
से संबंधित पुरातत्त्व-ज्ञान में प्रगति के साथ हमारे लिए नयी संभावनाएँ उत्पन्न होती जा रही 
हैं ओर हम यह दावा कर सकते हूं कि चित्र की रूप-रेग्वा काफी स्पष्ट हो गयी है। 
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पुरातत्- ज्ञान की एक बहुत ही नीर्स विषय समझा जाता है जिसमें साधारण लोगों को कोई 
दिलचस्पी नहीं ह। सकती। स्वोपड़ी आर नाक की बनावट और नाप में, हटे हुए 
बर्तनों और इयों के टुकड़ों में विशपज्ञों के अतिरिक्त आर किसी मे दिलचम्पी रुबने की 
आशा नहीं की जा सकती क्योंकि विशेषज्ञ ही अतीत के इन अवशेषों म॑ सम्यताओं के उतार- 
चढ़ाब का वृत्तांत दृढ़ सकते हैं। पुरातखवेत्ताओं का काम सुदृर स्थानों में होता झूता है और 
इसीलिए हममें यह समझने की प्रवृत्ति पेदा है जाती है कि अतीत के बारे में हमारी आम 
समझ-बृझ से इसका कोई गहरा संबंध नहीं है। परन्तु पुगतक्व-संबंधी स्वोज कभी-कभी साधारण 
लोगों के लिए. भी बहुत दिलचस्पी की हो सकती है, जस १९२३ की बह स्वराज जब एक भारतीय 
पुरातत््ववेत्ता ने डोकरी से ७ मील और लरकाना स २४ मील की दूरी पर सिंध के निञ्ञन विस्तार 
म॑ स्थित एक स्तृप का अध्ययन करने के लिए एक टीले का खादना आरंभ किया और स्तूप के 
बजाय उसे सिंधु घाटी की सम्यता के ज्ञमाने की एक बस्ती के स्वैंडहर मिल गये। यह खोज 
इतने महत्व की थी कि प्रागतिहसिक काल के भारतीय जीवन के बारे म॑ हमारी इससे पहले 
की सारी जानकारी ओर सार निष्कप वेकार हो गये। इस खोज ने प्राचीन इतिहास पर केबल 
नया और अप्रत्याशित प्रकाश ही नहीं डाला बल्कि प्रागेतिहासिंक काल म॑ इस देश के 
सांस्कृतिक विकास और पारस्परिक संबंधों क बार म॑ कई अत्यंत जटिल समस्याएं भी खड़ी कर 
दीं। इस खोज से पहले भारत का सांस्कृतिक इतिहास उस समय से आरंभ किया जाता था जब 
आये उत्तर की ओर से पहाड़ों का पार करके भारत मे आये थ। इसम॑ तो संदेह नहीं कि 
आयों के सबसे महत्वपूर्ण और सबसे प्राचीन धमग्रेथ ऋग्वद में कई जगह कुछ ऐसी अनाये 
जातियों का उल्लेख मिलता हैं जो उस ज़माने में प्राचीरों स घिरे हुए नगरों में रहती थीं और 
जिनके विरुद्ध दीघकाल तक भीषण युद्ध करने के बाद ही आर्य इस देश पर अपना अधिपत्य 
जमा सके। परन्तु ये उल्लेग्ब इतनी काव्यमय तथा अलेकझृत भाषा में थे कि उनका वास्तविक 
तात्पय समझना बहुत कठिन था। सिंध में मोहेनजादाड़ो और पंजात्र में दरप्पा मं जो अनुसंधान 
हुए हैं उनसे हमे ऋग्वेद के कुछ ऐसे अंशों का अर्थ सपष्ट रूप में समझने में सहायता मिलती 
है जो अब तक बहुत कम बोधगम्य थे। इसके अतिरिक्त इन अनुसंधानों ने हमे भारत में 
सभ्यता के प्रसार में आय जाति की भूमिका और उसके कूत्यों के बार में अपनी कई धारणाए 
बदलने पर बाध्य किया। 
आइये हम विस्तारपूर्वक इस पर विचार करें कि इन पुरातत्त्व-संबंधी अनुसंधानों से क्या 
रहस्योद्घाटन हुए हैं। मोहेनजोदाड़ो का नगर सिंधु नदी के किनारे और हरष्पा रावी के तद् 
१३ 
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पर बहत सुविधाजनक स्थलों पर बसे हुए था। इन दोनों ही नगरों के चारों ओर मिद्री की 
इटों की दीवारें रही होंगी जिनम॑ फाटक ओर मीनार रहे होंगे; अनुमान लगाया जाता हैं कि 
इन फाटकों और मीनारों पर संतरी और पहरेदार तैनात रहत होंगे। खुदाई के समय माहेन 
जादाड़ो का नगर हरप्पा के खँदहरों की तुलना में अधिक सुरक्षित अवस्था में था। मोदेनजोदाड़ 
का नगर एक सुव्यवस्थित योजना के अनुसार बनाया गया था। नगर कई सुनियोजित खंडों में 
विभाजित था। सड़कें पूर्व से पश्चिम की ओर और उत्तर से दक्षिण की आर सीधी आर 
काफी चोड़ी बनायी गयी थीं और एक दूसर को समकाण पर काटती थीं। उनकी चोड़ाइ ९ 
से ३४ फ़ुट तक थी ओर कुछ सड़कें ता आधब मील से अधिक दूरी तक सीधी चली जाती 
थीं। घरों आर सड़कों का सुनियोजित निर्माण इस बात का स्पष्ट प्रमाण हैं कि उस समय की 
शासन-व्यवस्था म॑ नगर नियोजन का एक अत्यंत काय-कुशल विभाग था। इस विभाग के 
अस्तित्व का अनुमान नालियों आदि की तथा जल की सुचारु व्यवस्था से लगाया जा सकता है। 
मोहनजोदाड़ो म॑ स्पष्टतः तीन प्रकार की इमारतें मिलती हैं। पहले प्रकार की इमारतों में 
रखने के घर आते हैं; दूसरे प्रकार की इमारतों को विशाल “सार्वजनिक” इमारत कहा जा 
सकता है; और विशाल स्नानागार तीसरे प्रकार की इमारतों की श्रेणी म॑ं आता है। इमारतें 
बनाने के लिए आग म॑ पकायी हुई इंटों, मिद्री और चूने का प्रयोग किया जाता था। इमारतों 
की नींव मं, छुतों की भराई के लिए आर इमास्तों के अन्य खुले हाए हिस्सों में आम तौर 
पर टेद्वी-मंद्री इंट लगायी जाती थीं। मकान के भीतर और बाहर दीवारों का ज़मीन के 
शरातल से ऊपर वाला भाग पक्की इंटों का बनाया जाता था ओर इन ईटों की या ता खाली 
मिद्टी के या मिट्टी आर चून के मिले हुए गारे से जोड़ा जाता था। फ़श इईटों को बेड़ा-बेड़ा 
या खड़ा-सखड़ा जोड़कर बनाये जाते थ। स्नानागारों में या अन्य एसी जगहों पर, जहाँ फ़श 
बहुत जल्दी घिसने या टूटने की संभावना होती थी, प्रायः हमेशा खड़ी इंटें ही लगायी जाती 
थीं। इन मकानों का बाहरी भाग अत्यंत सादा बना हुआ है और उनमें सज्ञावट का सवंथा 
अभाव उल्लेखनीय है। परन्तु यह संभव हैं कि सजावट का काम लकड़ी या इसी प्रकार की 
किसी अन्य नाशवान सामग्री से किया गया हो ओर समय की क्रूर गति के साथ वह नष्ट हो गया 
है।। प्रवेश के लिए सामान्यतः बग़लवाली सड़क पर एक बड़ा-सा दरवाज़ा होता था। प्रकाश 
आर वायु का प्रवेश मुख्यतः दरवाज़ों के रास्तं ही होता था। इन घरों में खिड़कियों बहुत ही 
कम हैं, और जहाँ हैं भी बहुत छोटी-छोटी और बहुत ऊँचाई पर। प्रायः सभी घरों में 
स्नानागार होते थे और पास ही कुँआ होता था। कूड़े के होौज़ सफ़ाई की व्यवस्था का एक 
 महत््वपृणे अंग थ। घर आम तौर पर दो-मंज़िले होते थे, रहन और सोने के कमरे ऊपर होते 
थ और नीचे से ऊपर जाने के लिए पतले और ऊँचे ज़ीनों वाली सीढियां होती थीं। छूें 
सपाट और लकड़ी का बनी होती थीं; उन पर तख़्ते और कुटी हुईं मिदट्टी लगायी जाती थी 
आर बचाव के लिए ऊपर से इंटों तथा अन्य सामग्री की एक तह होती थी। हर घर में एक 
खुला आऑगन होता था जिसके एक कोने को घेरकर रसोई बनायी जाती थी और उसके पास ही 
भंडार, कुएँ की कोठरी और स्नानागार आदि होते थे। पक्की ईटों की बनी हुई साफ़-सुथरी 
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नालियों के रास्ते पानी बड़ी नालियों तक पहुँचाया जाता था ओर कूड़ा आदि फेंकने के लिए 
कूड़े के होज़ों तथा अन्य आधानों का विशेष रूप से प्रबंध था। नगर में सफ़ाई की नालियों 
की सुविस्तृत व्यवस्था इस सम्यता की एक सराहनीय विशिष्टता थी। बड़ी-बड़ी सड़कों और 
कुछ गलियों के नीचे १ से २ फ़ट तक गहरी बड़ी-बड़ी नालियां होती थीं जो ईंट या पत्थर 
से ढकी रहती थीं ओर थोड़ी-थोड़ी दर पर उनम॑ ठोस कचरा रोकने के लिए होौज़ बने हात 
थर ओर कचरा निकालने के लिए इनका मुंह खुला हाता था। घरों की नालियों में भी ठोस 
कचरा रोकने के लिए होज़ होते थे ओर य नालियां बड़ी बड़ी नालियां के क्रम से जुड़ी 
होती थीं। 

विशाल स्नानागार से इस बात का संकेत मिलता है कि माहेनजोंदाड़ो की जनता के जीवन 
मं स्नान का एक सांस्कारिक महत्त्व था। सर जॉन मार्शल न लिसा है कि यह विशाल स्नानागार 
“ मालूम होता है जल-चिकित्सा का बहुत बड़ा संम्थान था और मोद्देनजोदाड़ो की खुदाई में 
जितने खेंडहर निकले हैं उनमें यही सबसे भव्य है। इसकी निर्माण-याजना बहुत सीधी-सादी 
है। बीच में एक चोकार ग्वुली जगह है जिसके चारों ओर बगमदे हैं; तीन बगमढों के पीछे 
विविध वीधियां ओर कक्ष हैं, दक्षिण की तरफ़ एक लम्बीसी वीधि है जिसके दोनों सिरों 
पर एक-एक कक्ष है; पृरब्र की ओर एक पौत में कई छोटी छोटी काठरियों है जिनमें से एक 
कीटरी में कुआं भी है; उत्तर की ओर अनेक बड़े-बड़े कमरों आर काफी बड़ी कोठरियों का एक 
समूह है। इस चोकोर खुली हुई जगदद के बीच में लगभग ३२९ फ़ुट लम्बा और २३ फुट चोड़ा 
एक तेरने का तालाब हैं जो औंगन के फ़र्श से कोई आठ फ़ट गहग है। इसके दोनों सिरों पर 
सीदियों हैं और हर सीटी के नीच नहानेवालों की सुविधा के लिए. एक नीचा-सा चबूतरा ह 
ताकि उन्हें बहुत गहरे पानी म॑ न उतरना पड़े। ” इस विशाल स्नानागार की योजना और 
बनावट को देखकर आज भी आश्चय होता हैं। 

अन्य बड़ी-बड़ी इमारतों में ढो इमारत विशेष रूप स ध्यान देन योग्य ६--एक इमारत तो 
देखने में कुछ बाज़ार जैसी लगती है और दूसरी, जो एक बहुत बड़ा रहने का घर है, शासक 
की हवेली मालूम होती है। छोटे-छोटे बेंगलों के एक समृह का भी उल्लेख कर दिया जाना 
चाहिये; इसमें एक ही योजना के अनुसार बने हुए सोलह घर है जा अन्दर से २० फ़ट लम्बं 
आर १२ फ़ट चोंड़े है और दो-दो कमरा मे विभाजित है जिनमे से एक कमरा दूसर का दुगना 
है। ये दो समानांतर पाँतों म॑ं बने हुए हैं जिनके एक तरफ़ एक पतली-सी गली ओर दूसरी 
तरफ़ सड़क है। इनकी दावारें पतली हैं जिससे पता चलता हैं कि ये इमारत एक ही मंज़िल 
की रही होंगी। घरों का यह समूह उत्खनन-स्थल के उत्तरी-पश्चिमी भाग में है। श्री हीलर 
के शब्दों में नगर का यह भाग एक फोजी छावनी की तरह बना हुआ था जिसमे सत्ता का 
स्पष्ट आभास मिलता है। पास ही बने हुए साफ-सुथरे गोल चबूतरों की देखने से पता चलता 
है कि यहाँ अनाज की चक्की रही होगी जिसमें काफ़ी लोग काम करते होंग। इन सब्र बातों स 
यह संकेत मिलता है कि सत्ता और शासन-अधिकार केंद्रित थे; यह बात स्वाभाविक रूप से हमें 
यह सोचने पर बाध्य करती है कि उस सभ्यता के काल में संभवतः सत्ता का रूप क्‍या रहा होगा। 
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झा हे जाये हे अर्तिखित, जैसा कि प्रियोंट ने लिखा है, हरप्पा संस्कृति के ढंग के विभिन्न 
आकार और हैसियत के अनेक छोटे-छोटे नगर और गाँव मिलते हैं। उन्होंने आगे चलकर 
यह भी लिखा है कि सुमेर ओर मिस्र की समकालीन बस्तियां की तरह मूलतः दरप्पा-संस्कृति 
के कंद्र भी बड़ी-बड़ी नदियों द्वारा एक-दूसरे से जुड़े हुए हैं; इस संस्कृति के प्रसार में और 
आग चलकर इतने बड़े क्षेत्र मं इसकी एकता को सुरक्षित रखने म॑ ये नदियाँ निंगायक भोगोलिक 
उपकरण रही हैं। इन दो नगरों को देखने से अति केंद्रीकृत सत्ता का स्पष्ट आभास होता है। 
जुसा कि हीलर ने लिखा है, “उनकी सत्ता का स्रोत कुछ भी रहा हो--और यह मान लेना 
काफ़ी होगा कि उसमें धार्मिक तत्त्व का प्रभुत्व था--हरप्पा के शासकों का अपने नगर का 
प्रशासन चलाने का जो ढंग था वह सुमर ओर अक्कढ के धर्माधीश-राजाओं या राज्यपालों (गवर्नरों) 
स बहुत भिन्न नहीं था।...सुमेर में नगर-राज्य की सारी सम्पदा और अनुशासन के अधिकार 
प्रधान देवता में, अर्थात्‌ धर्माघीश-मंडल में अथवा धर्माधीश-राजा में निहित होते थे। सर्वपृज्य 
मंदिर नगर के जीवन तथा देबी संमोदन के अधीन अत्यंत सुनियाजित तथा सुव्यवस्थित 
धार्मिक प्रशासन का कंंद्र होता था--इस प्रशासन व्यवस्था का जो चित्र हमारे सामने आता है 
वह यह है कि यह एक अत्यंत अनमनीय और सुविकसित अधिकारि-तंत्र था, जो अतिरिक्त 
सम्पदा का वितरण तथा उसकी रक्षा करने की क्षमता रखता था, पर एसा प्रतीत होता है कि 
इसमे व्यक्तिगत राजनीतिक स्वतंत्रता के लिए अधिक गुंजाइश नहीं थी।” प्राप्य प्रमाणों स 
यही निष्कप निकलता है कि मोदिनजोदाड़ों की सभ्यता का संगठन भी इसी प्रकार का रहा 
होगा। जैसा कि पिंगांट ने लिखा है, यह चित्र “एक एसे राज्य का है जिसका शासन धर्माधीश- 
राजाओं के हाथ में था जो दो मुख्य शासन केंद्रों से एकतांत्रिक तथा निरंकुश शासन चलात 
भर; इन दोनों राजधानियों के बीच संचार का मुख्य माध्यम एक विशाल नदी थी जिसमे नावें 
चल सकती थीं, ...ऐसे नगरों की, आर बहुत बड़ी हृद तक छोटे नगरों की भी, जनसंख्या के 
भरण-पोषण के लिए काफ़ी सुसंगठित ऐसी क्ृपि-व्यवस्था अवश्य रही हागी जो आवश्यक 
परिमाण में अन्न पंदा कर सकती। .. .अतएब इस सभ्यता के संगठन में धार्मिक पुट बहुत गहरा 
था और इसके स्वाभाविक परिणाम के रूप में समाज-पद्धति एसी थी जिसमे मंदिर की अपरि- 
वतनशील परम्पराएँ किसी व्यक्तिगत शासक की महत्त्वाकांक्षाओं या धर्म-निरपेक्ष रहने की चेष्टा 
मं राज-दसबार के अस्थायित्व की अपेक्षा अधिक महत्व रखती थीं और जिसम॑ भूमि-व्यवस्था 
पुरोहितों की सर्वोच्च सत्ता के आदेशों के अनुसार चलायी जाती थी।” 

सिंधु घाटी की सभ्यता के नगरों की योजना और निर्माण से यह स्पष्ट है कि ये नगर वाणिज्य 
के अत्यंत सक्रिय केंद्र थ जिनके व्यापारिक सम्पर्क इस देश में बहुत विस्तृत क्षेत्र पर ही 
'नहीं बल्कि समुद्र-पार मिस्र तक भी फैले हुए थे। अन्न का उत्पादन और वितरण इस अभ्ीतंत्र 
का आधार रहा होगा और शासन-व्यवम्था की कृषि-नीति के एक अंग के रूप में अन्न के 
भंडार भरकर रखे जाते होंग। नगरपालिकाओं के अन्न-भंडारों के पास ही अनाज की चक्कियां 
रही होंगी; ये भी राज्य द्वारा नियंत्रित अर्थतंत्र का ही एक अंग रही होंगी और इनमें संगठित 
श्रमिकों से काम लिया जाता होगा। संभवतः अन्य “राज्यीय” उद्योगों में ईटें बनाने और 
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लकड़ी उपलब्ध करने के उद्योग रहे होंगे। गेहूँ, जो, तिल, मटर और गई खेती की मुख्य 
फ़्सलें थीं और गाय, भेइ-बकरी, सुअर आदि का माँस, चिड़िया, मछुलियाँ और कछुए तथा 
दूध ओर सब्ज़िया--यही मोहेनजोदाड़ो के निवासियों की खाद्य सामग्री थी। जिन पशुओं से 
वे परिचित थे आर जिन्हें वे अपने काम के लिए इस्तेमाल करत थे उनमें सौड़, भसें, 
बकरिया, भेड़ें, सुअर, कुत्त (दो प्रकार के : एक तो साधारण कुत्ते और दूसरे र्ववाली करनेवाले 
कुत्ते ), गदहे, घोड़े, द्थी ओर ऊँट थे। कुत्तों और बिल्लियों के अस्तित्व का अत्यंत रोचक 
प्रमाण छान्‍्ह-दाड़ोी की एक ईंट म॑ मिलता है जिस पर एक कुत्ते के पंजे के निशान हैं जो 
गीली नस्म इंटों पर एक बिल्ली का पीछा कर गहा था। लोगों का पहनावा क्या था इसका हमें 
कोई प्रत्यक्ष प्रमाण नहीं मिलता। पर हम यह मान सकते हैं कि वे भी उसी प्रकार के वस्त्र 
पहनतें होंगे जसे इन स्थलों म॑ पायी गयी मूर्तियों तथा चित्राकृतियों म॑ं देखने को मिलतें हैं। 
ऊपर का वस्त्र शाल के दंग का एक कपड़ा होता था जो बॉये कंधे के ऊपर और टाहिनी ब्राद्ि 
के नीचे से इस प्रकार पहना जाता था कि दाहिना हाथ उन्मुक्त रहे। शरीर के निचले भाग 
का वस्त्र कपड़े का एक टुकड़ा होता था जिस बहुत-कुछ आजकल की धोती की तरह कसकर 
बॉँधा जाता था। वस्त्रों के लिए कपड़ा मुख्यतः रुई और ऊन से बनाया जाता था ओर कुल 
उत्खनन-स्थलों से प्राप्त स॒ुइयों से पता चलता है कि लोग सिलाई से परिचित थे। ऐसा लगता 
है कि लम्बी-लम्बी दाढ़ियाँ आर गलमुच्छे रवन का चलन था लेकिन कभी-कभी ऊपर का 
होंठ मूँड दिया जाता था। समाज के सभी वर्गों के लोग गद्दन खूब पदनत थ और शरीर के 
ऐसे भागों पर पहनते थ कि देखे जा सकें। धनवानों के गहने सोने के होत रहे होंगे और 
निधनों को तांबे, नक्नली मोतियों, काड़ियों और पकायी हुई मिट्टी के गहनों पर ही संतोष कर 
लना पड़ता होगा। 

उस समय शखस्तरास्त्रों के रूप में फरसों, भालों, खंजरों, तीर कमानों, गद्ाओं और गोफनों का 
प्रयोग होता था। युद्ध के समय और नगर के देनिक जीवन में भी रथ मुख्य वाहन था। 

सिंधु घाटी के निवासियों के बच्च, हर युग के सभी बच्चों की तरह, खिलौनों से बड़ा आनंद 
लेते थे, कभी-कभी तो वे स्नानागार में भी खिलाने ले जात थे। मिद्टी की गाड़ियाँ, मिट्टी के 
दुम्बे, चिड़िया, पुरुषों और स्त्रियों की मूर्तियों (यही प्राचीन गुड़िया थीं), सीटियोँ और लूट 
बच्चों के सबसे प्रिय गिलोने थ। 

सिंधु घाटी के निवासियों के धार्मिक विचारों के बारे मं कुछ अत्येत मार्मिक प्रमाण मिलते 
हैं। वहाँ की एक मूर्ति है जिसको सर जॉन मार्शल ने अत्यंत डचित शब्दों में “आद्य-ऐति 
हासिक ” शिव कहा है। इस मूर्ति में देवता के तीन मुख हैं और उन्हें योगी की मुद्रा में एक 
नीचे-से सिंहासन पर “पैर मोड़कर इस तरह बैठा हुआ दिग्वाया गया है कि उनकी एड़ियों 
मिली हुई हैं और पेर की उँगलियाँं आगे की ओर हैं और घुटनों पर रखी हुई हैं। कलाई से 
कंघे तक उनकी बाँहों पर चूड़ियोँ हैं जिनमें से आठ छोटी और तीन बड़ी हैं; उनके सीने पर 
एक त्रिभुजाकर कवच है या यह भी संभव है कि यह कई लड़ियों का हार ह्ो...और उनकी 
कमर में एक दोहरी करघन है।” उनके चारों ओर जंगली पशु दिखाये गये हैं जिसके कारण 
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शिव का सुविख्यात नाम पशुपति इस चित्र पर पूरी तरहःचरितार्थ होता है। ऐसा प्रतीत होता 
है कि उस समय लिंग-पूजा का भी प्रचलन था। द 

देवी की उपासना उनके धर्म का एक और महत्त्वपूर्ण अंग था। प्राचीनकाल में यह उपासना 
निकट-पृर्व तथा मध्य-पूर्व में बहुत दूर-दूर तक फैल गयी और मोहनजोदाड़ो तथा हरप्पा में प्रात 
कई मूर्तियों से यह बात निश्चित प्रतीत होती है कि सिंधु घाठी के निवासी भी देवी की पूजा 
उबंरता की देवी की रूप में करते थे। अधिकांश मूर्तियों म॑ं देवी की कमर पर बंधी हुई एक 
ऊँची-सी पंघरिया को छोड़कर प्रायः पूर्णतः नम्म और बहुत-से आभृषणों से सुसज्जित एक म्त्री 
के रूप में दिखाया गया है, जिसके सर पर पंखे की शक्ल का एक मुकुट-सा लगा हुआ है। 
संभव है कि लोग उसे “ घर और गाँव की रक्षा करनेवाली ? देवी मानत हों, जो प्रसव के समय 
अपनी कृपादृष्टि रखती थी और अपने उपासकों के कल्याण का ध्यान रखती थी। देवी के 
उदार रूप से भी लोग परिचित थे और काली आदि देवियों से संबंधित कुछ धारणाओं मं 
देवी का यह रूप आज भी पाया जाता है। यहाँ यह भी बता देना अनुचित न होगा कि शक्ति 
की उपासना की उत्पत्ति भी भाग्तीय इतिद्दास के आर्य-पृर्व सिंधु-बादठी की सभ्यता के काल 
में ही हुई | 

“ आद्-ऐतिहासिक .शिव ? आर देवी के अतिरिक्त सिंधु घाटी के निवासी कुछ पशुओं 
ओर पौधों की भी उपासना करते थ। जिन पशुओं की उपासना की जाती थी वे कल्पित भी होत 
थे जैसे अध-मानव और अध-श्वान आकृति वाला पशु (जिस सींगठार शेर पर हमला करते हुए 
दिखाया गया है), और वास्तविक भी जैसे गडे, गौर, शेर, हाथी और भसे। बृक्षों, जल तथा 
अम्मि की पृजा भी व्यापक रूप से प्रचलित थी और वृक्षों में हम सहज ही एक वृक्ष को पहचान 
सकते हैं जिसकी पत्तियों से मालूम होता है कि वह पीपल का वृक्ष था जिसे आज तक पवित्र 
माना जाता है। देवताओं के आगे बलि चढ़ाने का आम रिवाज था और कदाचित्‌ मनुप्यों 
की बलि भी दी जाती होगी। 

दाह-संस्कार में सिंधु घाटी के निवासी शत्र की जलाने के अतिरिक्त संभवतः इन तीन 
विधियों म॑ से काई एक अपनाते होंग : (१) शव को पूरी तरह दफ़न करना, (२) शव को 
आंशिक रूप से दफ़न करना, (१) शव को जलाने के बाद दफ़न करना। शव को जलाने के 
बाद दफ़न करने की विधि में पहले शव को पशुओं और चिड़ियों के खाने के लिए खुला 
छोड़ दिया जाता था और बाद में केवल कुछ अस्थियाँ बयोरकर दफ़न कर दी जाती थीं। शव 
की जलाने के बाद दफ़न करने की विधि म॑ शव को जलाने के बाद जो अवशेष रह जाते थ 
उन्हें विशेष प्रकार के बरतनों में रखकर दफ़न कर दिया जाता था। परंतु ऐसा प्रतीत होता है 
कि दाह-संस्कार मं शव की जलाने की विधि ही सबसे अधिक प्रचलित थी। 

पिछले प्रृष्ठों पर सिंधु घाटी की सभ्यता के बारे में हमने जो जानकारी प्रस्तुत की है वह 
उत्खनन-स्थल पर प्राप्त खडहरों ओर अवशेषों की ठोस साक्षी पर आधारित है। इस खुदाई 
में बहुत-सी मुहरें भी मिली हैं, पर यह पता लगाने में कि ये मुहरें वास्तव में क्‍या हैं और 
सिंधु घाटी के निवासियों की लिपि तथा भाषा का स्वरूप निर्धारित करने में काफ़ी कठिनाइयों 
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सामने आयी हैं। अभी तक कोई इस लिपि को संतोपजनक रूप म॑ पढने में सफल नहीं 
हुआ है। इस लिपि को पढ़ने का एकमात्र तर्कसंगत प्रयास रंबरेन्ड फ़ादर एच. हेरास, एस. 
जे, नामक एक पादरी ने किया है; उनके मतानुसार इस भाषा को “ आद्य-द्रविड़ ” भाषा कहा 
जा सकता है। यह लिपि चित्र-लिपि है, इसके अक्षर सुस्पष्ट सीध-सादे ओर सीधी रेखाओं के 
बने हुए हैं और इस लिपि में चिन्हों का एक आश्चर्यजनक वविध्य मिलता है। परन्तु आज 
हमारी जानकारी जिस अवस्था म॑ है, उसमे मोहेनजोदाड़ो की ये मुहरं हमारे लिए एक पहेली 
बनी हुई हैं, यद्यपि फ़ादर हेगस ने उनसे बहुत-कुछ जानकारी प्राप्त करने म॑ सफलता प्राप्त 
कर ली है। 

ये कीन लोग थे जिन्होंने ऐसी शानदार सभ्यता और इतनी वैविध्यपूर्ण संस्क्रति की स्थापना 
की थी और उसका उपयोग करत थ? सिंधु घाटी के निवासियों की जातीय उत्पत्ति के बारे में 
निश्चित और संतोषजनक रूप से कुछ भी मालूम नहीं हैं। उनके अस्थि-पिजरों के अवशेपों 
में कम से कम चार अलग-अलग अरणिया मिलती हैं: आद्य-आस्ट्रेलियाई, भूमध्यसागरीय, 
आल्प्स-प्रदेशीय तथा मंगोल। जनसंख्या के निम्न श्रेणी के लोग आद्र-आस्ट्रेलियाई जाति के 
रहे होंगे; सबसे बहुसंख्यक भूमध्यसागरीय जाति के लोग रहे होंग ओर पश्चिमी भारत में 
प्रागेतिहासिक काल की समस्त क्ृषि-संब्ंधी तथा पौर विशिष्टताएँ. इन्ही लोगों स प्राप्त हुई होंगी 
आर आहल्प्स-प्रदेशीय तत्व भी इन्हीं से सम्बद्ध थ। मंगोल जाति के लोग “यदा-कढा 
उत्तर-पूर्व की ओर सें--नेपाल या आसाम के पर्वतीय प्रदेश से, कदाचित्‌ उससे भी दूर चीन 
तक से, ' परदेसियों ” के रूप में आते होंग। ” परंतु यह बात अधिक निश्चित्‌ रूप से निधारित 
की जा सकती है कि यह सभ्यता किस काल में फली-फूली। श्री मैक्‍्के का कहना है कि “यह 
संभव है कि इस उत्खनन-स्थल में पाये गये नगर का निर्माण पाषाण-युग में हुआ होा। ” सर जॉन 
माशल के अनुसार यह ३२५७० ई. पृ. से अधिक पुराना नहीं है और फ़ादर देरास ने इस 
सभ्यता का काल ५.००० ई. पृ. आर २४०० ई. पृ, के बीच बताया है। 

अंत में यह प्रश्न उठता है कि इतनी सुविकसित संस्कृति, जो देश में इतनी दूर-दूर तक फैली 
थी और जिसका सम्पक समुद्र-पार मिस्र की सभ्यता के साथ था, नष्ट कैसे हो गयी ? घरों की 
सीटियों पर अत्यंत विकृत मुद्राओं म॑ं जो अस्थि-पिंजर मिले हैं वे इस बात का स्पष्ट प्रमाण हैं 
कि इस सभ्यता के अस्तित्व-काल में किसी समय कोई आक्रमण अवश्य हुआ होगा; इन अस्थि- 
पिंजरों को देखने से प्रतीत होता है कि निस्सहाय नगर निवासी आक्रमणकता के प्रहार से बचने 
के लिए भागने का प्रयत्न कर रहे थे। आग ओर बाद के भी प्रमाण मिलते हैं। हमें ठीक से 
नहीं मालूम कि इस सम्यता का लोप किस प्रकार हुआ और इस समय हमें जितनी जानकारी 
प्राप्त है उससे हम केवल यह अनुमान लगा सकते हैं कि प्रकृति और मनुष्य ने मिलकर ही इसे 
आमूल नष्ट कर दिया होगा। परन्तु यद्यपि लोग मिट गये पर उनकी संस्कृति, आंशिक रूप में 
ही सही, बाकी रही। यह तो निश्चित बात है कि सिंघु घाटी की सभ्यता ने भारतीय संस्कृति 
को समृद्ध बनाने में अनेक योगदान किये। इस संस्कृति की अनेक बातें वर्तमान हिंदूमत में 
आज भी शेष हैं। शिव और देवी की उपासना, पशुओं, वृक्षों और नदियों की पूजा---ये 
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ऐसी बातें हैं जिनकी सिंधु घाटी की संस्कृति की देन कहा जा सकता है। इसके अतिरिक्त 
प्राचीन भारत के छेददार सिक्कों पर कई चिन्ह ऐसे पाये जाते हैं जो सिंधु घाटी की सभ्यता के 
समय की लिपि के प्रतीक-चिन्हों से बहुत मिलत-जुलते हैं; यह सवथों संभव है कि प्राचीन- 
काल के सिक्कों पर प्रयुक्त प्रतीक. चिन्ह बहुत-कुछ हृद तक इससे भी पुरानी सिंधु घाटी की 
संस्कृति की देन रहे हों। योगिराज पशुपति की उपासना, लिंग-पूजन और कदाचित प्राचीन 
भारतीय लिपि की कुछ विशिष्टताएँ, इस गोरवशाली सभ्यता के कुछ और स्मृति-चिन्ह हैं। इस 
प्रकार हम देखते हैं कि सिंधु घाटी की सम्यता म॑ रहनेवाले भारतंवासियों ने अपने देश की संस्कृति 
की स्थायी महत्व की कुछ चीज़ें ठीं। अग्नि, युद्ध, बाद और भूकम्प से लोग तो नष्ट हो सकते 
हैं पर उनकी संस्कृति का कम से कम एक अंश बाद म॑ आनेवाली सम्यता या सम्यताओं के 
अभिन्न अंग के रूप में अवश्य बाक़ी रहता है। 
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हां तक हमे मालूम हो सका है मोहनजोदाड़ो और हरप्पा उतने ही रहस्यप्रण ढंग से मिट 
गये थे जितने रहस्यप्रृण ढंग से बहुत बाद में जाकर पुगतच््ववेत्ताओं को संयोगवश उनका 
यता लगा। सिंध और पंजाब के इन भूमिगत नगरों की स्वराज जितनी रोमांचकारी थी उतनी 
ही जटिल समस्याएँ भी इस स्वोज्ञ ने प्रस्तुत कर दी है। पिछले प्रष्ठों मं हम देख चुके हैं कि 
सिंधु घाटी की संस्कृति ने एक बहुमूल्य धरोहर छोड़ी थी: धीरे धीरें हम इस बात की समझतें 
जा रहे हैं कि बाद की भारतीय संस्कृति पर इस परम्परा की कितनी गहरी छाप पड़ी और किस 
हृद तक बाद की संस्कृतियों म॑ं इस परम्परा का समावेश हो गया। अपन इस जृत्तांत में 
हम कई जगह इस पहलू पर रोशनी डालेंग और जैसे-जसे हम आगे चलेंग हम हस बात को 
ज्यादा अच्छी तरह समझ सकेंगे कि प्राचीन भारतीय संस्कृति, जिसमे सिंधु घाटी की संस्कृति ने 
याग दिया, कितनी एकाकार थीं। यहाँ पर तो हम भारतीय जीवन को समृद्ध बनानेवाली एक 
दुसरी ही प्रक्रिया पर विचार करेंगे। इस प्रक्रिया का मूल स्रोत वह संस्कृति थी जिसे पहाड़ों के 
उस पार से पंजाब में दल-बल सहित टूट पड़नेवाल लोग अपने साथ लाये थे। ये आर्य 
लोग थ। 
उत्तर-पश्चिम के पहाड़ों के दर्रो से होकर या बलूचिस्तान के इलाक़े को पार करके, *जो 
अन्न भयावह रेगिस्तान हो गया हे पर उस समय बहुत उपजाऊ क्षेत्र था, जब आर्यों ने भारत में 
प्रवेश किया तो वे एक ऐसे देश की खोज म॑ थ जहाँ वे बस सकें ओर सुख्र से अपना जीवन 
व्यतीत कर सकें। यह तो हमें अभी तक ठीक-ठीक नहीं मालूम हो सका है कि आये मृलतः 
कहाँ से आये थे पर यह मान लेना तकंसंगत है कि दक्षिणी रूस वह अंतिम स्थान था 
जहाँ वे संगठित रूप से रहते थे। यहाँ से उन्होंने निपक्रमण आरंभ किया होगा और इस 
प्रकार उन्होंने ज्ञात इतिहास की उस सबसे आश्चयजनक घटना का श्रीगणेश किया जिसने आगे 
चलकर अत्यंत विशाल भू-विस्तार पर बिखरे हुए करोड़ों लोगों के जीवन में आमूल 
परिवर्तन कर दिया। रास्त म॑ यह जन-समुदाय दो दलों में विभाजित हो गया, एक तो पश्चिम 
वी ओर चला गया और योरपवासियों की बहुत बड़ी संख्या इन्हीं की संतान हैं; दूसरा दल 
पूर्व की ओर चल पड़ा। इस दल के कुछ लोग ईरान में बस गये और बाकी लोग और आगे 
बढ़ते हुए, टिड्डी-दल की तरह भारत में टूट पड़े। यही आय॑ हमारे पूर्वज थे जिन्होंने हमें संस्कृत 
भाषा, घोड़े और एक ऐसे धर्म का उपहार दिया जो आर्य-पृर्व लोगो के विश्वासों से बहुत 
भिन्न था। इस देश में आर्यों के आगमन का क्रम बहुत दीघ्र कालावधि में ओर कई मंज़िलों 
में पूर हुआ होगा जिनमें अलग-अलग दल सात नदियों के इस देश में पहुँचे होंग। 
34 
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उस समय पंजाब और सिंध म॑ अनेक क़बीले रहते थे। जब आरयों ने दल-बल सहित यहाँ 
प्रवेश किया तो उन्हें इन क्बीलों के विरुद्ध युद्ध करके उनसे उनकी भूमि छीनना पड़ी। 
इस युग के बारे में हमारी जानकारी का एकमात्र स्लोत आर्यों का प्रमुस्व धर्मग्रेथ ऋग्वेद है। 
ऋग्वेद कई दृष्टि से विलक्षण है। यह आर्य जाति का सब्नसे पहला सादिब्यिक ब्ृत्तांत है और 
पीटी-दर-पीदी मौस्विक संक्रमण द्वारा इसकी परम्परा शताब्दियों से जीवित है। इस देश के 
करोड़ों लोगों के लिए. यद सबसे पत्रित्र ग्रेथ है। इसमें हमें अपने आर्य पूर्वजों के धामिक 
विचारों और संस्कारों का सजीव चित्रण मिलता है। भाषा और साहित्यिक सौंदर्य की दृष्टि से 
विशाल भारतीय धार्मिक साहित्य में इस अद्वितीय स्थान प्राप्त है और दाशनिक विपय-वस्तु की 
दृष्टि से भी इसका स्थान बहुत ऊँचा है। 

ऋग्वेद म॑ं बताया गया है कि अनेक क़बीलों न, जा इस देश के मूल निवासी थे, भारत में 
आयों के अतिक्रमण का डटकर विरोध किया। आयों ने अपने शत्रुओं का वर्णन इस प्रकार 
किया हैं कि उनका रंग काला था, उनके या तो नाकें होती ही नहीं थीं या बहत चपटी होती 
थीं, उनकी वाणी ककश थी, व आय देवताओं का सम्मान नहीं कग्त थे ओर न ही आय 
धार्मिक संस्कारों का पालन करते थे पर भातिक संपदा की हृष्टि से बहुत समृद्ध थे ओर दीवारों 
से घिरे हुए नगरों म॑ रहते थे। उनके नाम ये बताये गये हैं: दास, असर, पणि तथा कीकट। 
अंत में आये आक्रमणकारियों न अनायों पर विजय पायी; बहुत स अनाये मार गय या दास 
बना लिये गये या देश में आर अंदर की ओर खदेड़ दिय गय। ' 

इस भूमि पर, जो आयों ने अपने शत्रुओं का परास्त करके प्राप्त की थी, आयों की प्रथम 
बस्तियाँ बसायी गयीं। इस पूरे भू-विस्तार पर अनेक नदियाँ जाल की तरह बिछी हुई थीं जा 
दर तक फैले हए विस्तृत मेंदानों को सींचती थीं और इसके उत्तर म॑ हिमालय पर्वत अपना 
मस्तक ऊँचा किये खड़ा था। ऋग्वद म॑ जिन बड़ी-बड़ी नदियों का उल्लेख बार-त्रार आता है 
उनके नाम ये हैं: वितस्ता (झेलम), असिकनी (वेनाब), परुषणी (रावी), विपाशा (व्यास) 
आर शतद्र (सतलज)। पूर्व की ओर यमुना नदी थी ओर उसके पार गंगा, पर उससे लोग 
उस समय तक इतनी अच्छी तरह परिचित नहीं थ। एक महान नदी के रूप में सरस्वती का 
भी बहुत गुणगान किया गया है। अन्य नदियाँ जिनका उल्लेख मिलता है वे हैं: कुमा 
(काबुल), सुवस्तु (स्वात), क्रम (कुरंम), आर गोमति (गोमुल)। यद्यपि आये समुद्रतट 
क काफ़ी निकट रहते थे पर एसा प्रतीत होता है कि वे महासागर से परिचित नहीं थे और 
ज्वार-माटे के रहस्यों से तो स्वंथा अपरिचित थ। उपजाऊ मैदानों के पार फैले हुए सुप्रभात 
के स्वर्णिम सौंदर्य ने आर्यों को मंत्रमुग्ध कर लिया। प्रभात की देवी उषा की वंदना में जो 
श्लोक कहें गये हैं वे ऋग्वेद की सुंद्रतम स्वनाओं म॑ से हैं। 

इस समय आये लोग कई क़बीलों के रूप में संगठित थे। इनमें पॉच क़बीले सबसे प्रमुख 
थे: यदु, त॒वाश, द्ुह्मु, अनु ओर पुरु। इनके अतिरिक्त गांधारि, पकथ (पख़्तून), अलिन 
मलान, विशाणिन, शिव और केकय नाम के क़बीले भी थं। हर क़बीले का अपना अलग 
राजा होता था; यह स्थान बहुधा बाप से बेटे को मिलता था परन्तु ऐसे उल्लेख भी मिलते हैं 
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जब राजा का निर्वाचन भी किया जाता था। राजा क़बीले का सनिक नेता भी होता था और 
प्रशासन का प्रधान भी। राजा निरंकुश शासक नहीं होता था क्योंकि उसे बहुधा सभाओं और 
समितियों को प्रसन्न करके उनका अनुमोदन प्राप्त करना होता था। इस काल के बारे मे बहुत 
थोड़ी राजनीतिक जानकारी प्राप्त हैं, यद्यपि हम॑ दिवोदास और उसके उत्तराधिकारी सुदास का 
बहुत उल्लेख मिलता है; ये दोनों उस युग के प्रमुग्बतम राजा थे। दिवोदास, अथांत्‌ देवताओं 
का दास, बहुत बड़ा योद्धा था ओर उसने पुरुओं, यदुओं ओर तृवांशों का गर्व चूर-चूर कर 
दिया था और दासों के सख्वार शम्बर और पणियों की भी परास्त किया था। सुदास का यश- 
गान दशराज्ष युद्ध में किया गया है; यह लड़ाई परुषणी नदी के किनारें लड़ी गयी थी। इस 
लड़ाई का तान्कालिक कारण संभवतः वशिष्ठ आर विश्वामित्र नामक दो पुजारियों की प्रतिद्वंद्विता 
थी। वशिष्ठ सुदास के सबस बढ़े धर्मगुरु थे और विश्वामित्र पुरु, यदु आदि क्रबीलों के 
दस राजाओं के संघ के पश्षत्रर थ। रणक्षेत्र में सुग़ास की विजय हुई, उसने कई नगर दा 
दिये, अनुओं की भूमि पर अपना अधिकार जमा लिया ओर नुवाशों, द्रह्मुओं ओर भारतों 
का गर्व चूर-चूर कर दिया। दशराज्ञ युद्ध के बाद त्रुष्ठ आर भारत जातियाँ मिलकर एक ही 
जाति के रूप म॑ संगठित हो गयीं ओर बाद में पुरु भी इनमें विल्लीन हो गये। 

ये आर्य, जो द्रतगामी घोड़ों पर सवारी करने थ, लकड़ी के रथों पर चलते थे और आपस 
में लड़त थ, पशुपालन आर खेती-बारी करनेवाले लोग थ। इनके जीवन म॑ नगर का कोई 
मदत््व नहीं था। जंगले से घिरा हुआ गाँव ही सुरक्षा और सामाजिक जीवन का केंद्र होता था। 
उनकी सम्पदा का मुख्य स्रोत पशु थे और वस्तु-विनिमय द्वारा बे अपने अतिरिक्त माल की 
लेन-देन करते थे। वे पितृसत्तात्मक परिवारों में रहते थे जिसमे सारे अधिकार पिता के हाथ में 
होते थे पर स्त्रियों का उचित समान किया जाता था। ब्राल-विवाह का कोई नाम-निशान नहीं था 
ओर विधवा विवाह अकसर होते रहते थे। मनुष्य की सत्रस प्रत्रल इच्छा यह होती थी कि घर 
नाती-पोतों से भरा रहे, अन्न के भंडार भरे रहं ओर बाहर सायबानों में पशुओं के बड़े-बड़े 
झुंड संतोप के साथ जुगाली करते हों। पुरुष एक से अधिक पत्नियां रखते थे पर स्त्रियां का 
एक से अधिक पति रखने का अधिकार नहीं था। 

“सभा ? परिषद्‌ भी होती थी और आमोद-प्रमोद का केंद्र भी, जहा इन प्रथम बस्तियों के 
नवीनतम समाचारों पर गस्मागरम बहस होती थी ओर पांसों के स्वेल मं लोग अपनी दौलत का 
वारा-न्यारा कर देते थे। मुख्य क्रीड़ा रथों की दोड़ थी ओर मुर सबसे लोकप्रिय पेय था। 
अनाज से बनायी गयी एक प्रकार की शराब होती थी जिसे पीने से बहुत-ही थोड़ी देर में 
ज़बान चल निकलती थी और पेर लड़खड़ाने लगतें थ। यज्ञों के समय सोमरस का पान किया 
जाता था; उसे यज्ञ-संस्कार के समय बहुत दूर से लाये गये विशेष प्रकार के पेड़ों से तैयार किया 
जाता था और दूध, दही, या जौ के पानी के साथ मिलाकर पिया जाता था। भोजन में बहुत 
बड़ा भाग माँस का होता था जिसमें दूध, दूध की बनी हुई चीज़ें, शाक-माजी ओर फल भी 
होते थे। उस समय तक गाय का मास खाना वर्जित नहीं था यद्यपि गाय को धीरे-धीरे पवित्र 
समझा जाने लगा था। वीणा, वाण (बंसुरी) और मृदंग आदि बाजों का प्रयोग गायकों तथा 
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नर्तकों की उल्लासपूर्ण धुनों और तालों पर साथ देने के लिए. किया जाता था। परिधान. के 
रूप में वे दो वस््रों का प्रयोग करते थे, एक शरीर के ऊपरी भाग पर पहनने के लिए और 
एक निचले भाग पर। वस्त्र बनाने के लिए कपास और ऊन का प्रयोग किया जाता था और 
हार अथवा कुंडल आदि आभूषण मुख्यतः सोने के बनाये जाते थे। केश-भूषा की ओर बहुत 
ध्यान दिया जाता था और बाल हम्बी-लम्बी लटों के रूप में रखे जाते थे। 

ऋग्वेदिक काल में समाज का संगठन काफ़ी सीधघा सादा था। अलग-अलग लोगों म॑ अलग- 
अलग कामों के विभाजन की पद्धति विकसित हो चली थी जिसके फलस्वरूप अलग-अलग 
व्यवसायों पर आधारित याद्धा-प्रशासक, पुरोहित, और कृपक-शिल्पकार आदि वर्ग बन गयें थे। 
इन तीन वर्गों के लोग आये अथात विजेता जाति के लोग होते थे और उच्च कोटि के काम 
इनमें बॉट दिये जातें थ और पराजित अनाये देशवासियों म॑ से जो लोग दास बना लिये गये 
अर वे आये विजेताओं की सेवा करते थ और साग नुच्छु काम उन्हें करना पड़ता था। आय 
तिरादरी के सामाजिक तथा राजनीतिक जीवन में उनकी काई भूमिका नहीं थी और वे इस 
बिरादरी के बाहर रहकर पूरी तरह उसकी दया पर निभर रहते थ। व्यवसायों पर आधारित 
वर्गों के इस सापान में सबसे ऊँचा स्थान क्षत्रियों का था, उनके बाद पुरोहितों का स्थान था 
और आर्यों के समाज में सबसे बहुसंख्यक वश्य, अथात्‌ कृपक तथा शिल्पकार वर्ग के लोग थे। 
मोहेनजोदाड़ो और दरप्पा में नगरीय जीवन का जो वेभव देखने को मिलता है उसकी तुलना में 
एसा प्रतीत होता है कि आर्यों का जीवन बहुत सरल था; उसमें व्यापारिक नगर-केंद्र की 
संगठनात्मक जटिलता और नगरीय वमब का बहुत हद तक अभाव था। जैसा कि पहले कहा 
जा चुका है कृपि और पशुपालन मुख्य व्यवसाय थे आर वस्तु-विनिंमय पर आधारित होने के 
कारण व्यापार ओर बाणिज्य को जन-साधारण के आर्थिक जीवन में प्रायः एक नगण्य स्थान 
प्राप्त था। 

ऋग्वेद मुलतः एक धर्मग्रेथ है आर इसलिए इसमें आर्यों के धार्मिक विचारों और उनके 
विधि-संस्कारों के बारे म॑ं बहुत जानकारी प्राप्त होती है। वे कई देवताओं में विश्वास रखते 
थ ओर उनकी उपासना करते थे। ये देवता प्रकृति तथा प्राकृतिक घटनाओं का साकार रूप 
होते थे, जैसे सूर्य, नक्षत्र और दामिनि आदि। उनमें से कुछ के बारे में, जैसे वरुण के बारे 
में, यह कल्पना की जाती थी कि वे स्वर में झते है, कुछ देवता, जैसे इंद्र, शल्य गगन में थास 
करते थे और ऋग्वेदिक आय जिन ३३ देवताओं की प्रजा करतें थ उनमें से बाक़ी अभि आदि 
की तरद के पार्थिव्र देवता थ। उपासना का सबसे अधिक प्रचलित रूप यज्ञ था जिसमें दूध 
ओर अन्न की या पशुओं की आहुति दी जाती थी। इनमें से कुछ देवताओं को अत्यन्त 
शक्तिशाली और नीतिपरायण बताया गया है, जैसे वरुण; कुछ देवता मूलतः युद्ध के देवता 
हैं, जैसे इंद्र; और कुछ देवताओं का रूप अत्यंत विकराल बताया गया है, जैसे रुद्र | देवताओं 
के अतिरिक्त आये ऋतु के नियम में भी विश्वास रखते थे; उनके लिए यह ब्रह्मांड का नियम 
था जिसके अनुसार हर वस्तु का अस्तित्व और उसकी जीवन-गति निर्धारित-होती थी और हर 
वस्तु, देवता भी, इसी नियम के अधीन थे। समय की गति के साथ इन विश्वासों ने 
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विकसित होकर एक ओर तो एक जटिल दाशनिक विचारधारा का रूप धारण कर लिया और 
दूसरी ओर यज्ञ-संस्कारों म॑ं भी इसी अनुपात से उन्नति हुई जिसके फलस्वरूप एक पुरोहित 
वर्ग की आवश्यकता हुई जो इन विधियों का ज्ञान प्राम करने के लिए काफी समय दे सके और 
इस प्रकार उनका विशेषज्ञ ब्रन जाये। यज्ञ धामिक संस्कार के अतिरिक्त एक सामाजिक 
कृत्य भी था, और कई बड़े-बड़े यज्ञों के बाद, जस राजसय आर अश्बमेंध यज्ञों के बाद, 
काफ़ी उत्सव मनाया जाता था। पुरोहित गजगुरू होता था जा राजा की ओर से सभी मुख्य 
यज्ञ करता था और बहा गजसेना के साथ खाक्षेत्र म॑ं जाकर वहा अपने स्वामी की 
बिजय की सुनिश्चित बनाने के लिए देवताओं की वंदना करता था। धीरे-घीर यज्ञों का 
सांस्कारिक रूप बदता गया ओर इसके साथ ही साथ एक प्रकार के व्याग्व्याव्मक धर्मग्रेथ 
उस्तित्व में आये जिन्हें “ब्राह्मण” कहा गया; इनमे बड़े विस्तार के साथ यज्ञ संपन्न करने की 
उचित विधि के बारे म॑ आदेश दिये गये हैं। कुछ समय बीतने पर इन धर्मग्रेथों के बाद एक 
दूसरे प्रकार के धर्मग्रेथ तयार हुए जिन्हें आरण्यक कहा गया; इनमें यज्ञ की अत्यंत रहस्यमय 
व्याख्याएँ दी गयी थीं। पर यह बाद के युग की बात है और इसका उल्लेग्व पुस्तक के अन्य 
भाग में किया जायेगा। 

ऋग्वेद के काल में, जो १५०० ई., पृ. तक समाम दो गया था, अनेक नदियों वाली इस भूमि 
पर आये इस प्रकार का जीवन व्यतीत करत थे। इस युग मे आये पंजाब के मंदानों में रहते थ 
ओर पूर्व की ओर वे जमुना तक ही बढ पाये थ। ऋग्वेद म॑ गंगा का उल्लेग्व केबल दो जगह 
किया गया है। इसी प्रकार वव्वृक्ष से, जो भारत के अंतःप्रदेश में इतनी बहुतायत से पाया जाता 
है, उस समय तक लोग परिचित नहीं थ। जंगली पशुओं म॑ मरुस्थल में रहनेवाले सिंह का तो 
उल्लेख मिलता हैं पर उस व्यात्र का कहीं उल्लेख नहीं मिलता जो दक्षिण तथा पूरच्॒ की ओर 
घने जंगलों में शिकार की सरोज में फिस्ता था। जस-जैसे जनसंख्या बढती गयी, आये देश में 
और भीतर की ओर कढते गये और जीवन का क्रीड्ास्थल पंजाब से हटकर कुरुओं की भूमि में 
पहुँच गया; यह आधुनिक दिल्ली के आस-पास का प्रदेश था। चारों ओर के वातावरण में होने 
वाले इस परिवर्तन के साथ ही जीवन के आर्थिक आधार मे भी एक परिवतन आया, यद्यपि यह 
परिवर्तन न तो इतना आकस्मिक था और न इतना व्यापक ही | घटनास्थल बदलने के साथ 
जिस युग का श्रीगणेश हुआ बह वीरता का वह युग था जिससे हम महामारत और रामायण 
के महाकाव्यों द्वारा भल्ली माति परिचित हैं। यह बड़े-बड़े भूस्वामियों का युग था जिनमें सबसे 
बड़ा भूस्वामी स्वयं राजा होता था। इस युग की लय में तलवारों की झंकार आर रण-दुंदुभी 
की ललकार की प्रतिध्वनि मिलती थी। यह शरबीरों का युग था जिसमें मुद्दी-मर इने-गिने 
शक्तिशाली और बलवान लोग बहुसंख्यक शक्तिहीन लोगों पर अपना शासन चलाते थे और 
उनकी रक्षा करते थे। राक्षेत्र के मानदंडों को ही वीरों के इस युग के नतिक आचरण का 
मानदंड माना जाता था; रणक्षेत्र का स्वामी सुशिक्षित क्षत्रिय होता था जो लड़ने, जुआ 
खेलने या शरात्र पीने की चुनौती को स्वीकार न करना अपना अपमान समझता था। 

इस युग का परिचय हमें भारत के महाकाव्यों से प्राप्त होता है। आज ये महाकाव्य जिस रूप 
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में हम मिलते हैं उनमें पुरोहितों ने अनेक संशोधन कर दिये हैं; यद्यपि इनमे अत्यंत अप्रत्याशित 
स्थानों पर धर्म और नीति के विपय में पुरोहितों के उपदेश भरे पड़े हैं फिर भी इनके 
असंख्य छुद्रों में मूलतः उसी शीय-भाव की झलक मिलती है। ये दो महाकाव्य एक-दूसरे 
से बिल्कुल ही भिन्न प्रकार के हैं। पुरोहितों के उपदेशों के बावजूद महाभारत मूलतः युद्ध 
और तीजत्र घ्रुणा की गाथा है जिसमें शूरवीरों का ऐसा भीपण संघर्ष हुआ कि प्रध्वी तक प्रलय 
के भय से कोप उठी। रामायण बहुत काफ़ी हद तक एक गठा हुआ महाकाव्य है जिसमें भगवान्‌ 
राम की कठिन परीक्षाओं तथा कपष्ठपृर्ण साधनाओं और अंत में उनकी विजय का वर्णन किया गया 
है। इसके विपरीत महाभारत केवल ब्रत्तांत की लम्बाई की दृष्टि से ही नहीं बल्कि विषय-वस्तु 
की दृष्टि से भी एक महाग्रंथ है और मभास्तवासियों म॑ उसकी लोकप्रियता इतनी अधिक है 
कि एक कहावत मशहर है कि “जो कुछ महाभारत में नहीं है वह जानने योग्य नहीं है ”। 
इस बृत्तांत के विस्वृत क्षेत्र में प्रेम और कपट, हिंसा और दया सभी कुछ एक साथ पाया जाता 
है। बराल्यकाल से लेकर वुद्धावस्था तक किसी भी भारतवासी का अपने जीवन में किसी ऐसी 
परिस्थिति का सामना नहीं करना पड़ता जिसके विषय में उस इस महाकाव्य के श्लोकों से 
कुछ ज्ञान प्राप्त न हो जाये। 

महाभारत में काव्य-कोशल के विपुल मंहार का केंद्रीय विपय भसतवंशियों की यश-गाथा 
है। वेदिक काल में जिस पुरु भरतबंश को अपेक्षाकृत बहुत ही कम महत्त्व दिया जाता था, 
अब वही इतिहास के रंगमंच पर सब्रस प्रमुग्ब स्थान पर सुशोमित था। इस युग में पहुँचकर 
हम देखते हैँ कि वे सरस्वती से गंगा नदी तक के विस्तृत क्षेत्र मं बसे हुए हैं और उनका राज्य 
तीन भागों में विभाजित है जिसकी गजधानी हस्तिनापुर में है; यह नगर उत्तर प्रदेश में उस 
स्थान से निकट ही बसा हुआ था जहाँ आजकल मेरठ स्थित है। कथा का आरंभ यहाँ से होता 
है कि नेत्रहीन महागज ध्रृतराष्ट्र अत्यंत संकट्मय परिस्थितियों में राज्य शासन चला रहे हैं; उनके 
बेटे कीर्व तथा उनके मतीजे पांडव (पांडु के पुत्र) धीरे-धीरे किशोरावस्था को प्राप्त होते हैं। 
ये गजकुमार गुरु द्रोगाचाय के यहां शिक्षा प्राम करते हैं। पांडव अधिक कुशल और प्रतिभा- 
संपन्न सिद्ध होत हैं ओर इसलिए उनके सो चचरे भाई उनसे ईष्यों करने लगते हैं। 
छुल-कपट से कोरब बड़ी दक्षता से बनवाये गय एक लाख के घर में पांडवों को रात भर के 
लिए रहने पर राजी कर लेते हैं और लाख के उस घर में एक पृ्व-निश्चित समय पर आग 
लग जाती है। पर सीमाग्य से पांडव भाग निकलते हैं और भेस बदलकर जीवन व्यतीत करने 
लगते हैं; इसी समय राजा द्व॒ुपद की पुत्री द्रोपदी से उनका विवाह होता है। राजधानी में 
वापस लौटने पर उन्हें फिर फुसलाकर जुआ खेलने के लिए राज़ी किया जाता है; चतुर तथा 
कपटी कारव उन्हें इस खेल में हरा देत हैं और पांडवों को बहुत समय के लिए बनवास ग्रहण 
करना पड़ता है। बनबास से लोटकर वे अपनी पवृक सम्पत्ति माँगते हैं, जिसे देने से इंकार 
कर दिया जाता है। घटनाओं का क्रम इसी प्रकार चलता रहता है और अंत में परिस्थिति 
अत्यंत संकटमय रूप धारण कर लेती है। फलस्वरूप अठारद दिन तक घोर युद्ध होता है जिसमें 
पांडव भगवान श्रीकृष्ण की सहायता से कीरवों को बिल्कुल नष्ट कर देते हैं। परंतु जिस समय 
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पांडब विजेताओं के रूप में हस्तिनापुर में प्रवेश करते हैं उन्हें कोई प्रमन्नता नहीं होती क्योंकि 
चारा आर व मृत्यु आर विनाश का ह्। अजुन के पात्र परीक्षित का गद्दी पर बिठाकर व 
स्वग की लम्बी यात्रा पर चल पड़त हैं। 

महाभारत का युद्ध लगभग १०००-९०० ई, पृ, के बीच किसी समय हुआ होगा। इस 
समय तक सम्यता का स्वरूप ग्राम्य तथा कृषिप्रधान था ओर सम्पत्ति का अस्तित्व भूमि के रूप 
मं ही था। धन पर आधारित अर्थतंत्र अभी तक हृट रूप से स्थापित नहीं हो पाया था और 
विभिन्न जातियों तथा संस्क्ृतियां पूरी तरह एक-दूसरे मे घुल-मलकर एकरूप नहीं हा पायी 
थीं। यह मद्गाकाव्य आज जिस रूप में हम प्राप्य है उसम॑ बीच बीच म॑ पुगहितों ने कितनी 
ही बातें अपनी ओर से जोड़ दी हैं आर कितनी ही बातें एसी हैं जा मूल विपय से हटकर 
कही गयी हैं उसका बहुत बड़ा भाग इतना संदिग्ध है कि वीरता के इस युग को 
समझने के लिए उस विश्वसनीय आधार नहीं बनाया जा सकता। परंतु ध्यान स अध्ययन करने 
पर हमें इसमें वीग्ता और यतिशोत्, उदारता और निर्मीकता के उदाहरण मिलत हैं। इसमे 
अहत-सी बातें एसी भी हैं जो अनंत वाद-विवाद आर विद्वानों के ज्षिए अपार दृप का खोत 
बन गयी हैं। हमे यहाँ इस ग्चना के पागणिक कथाओं वाल तथा धार्मिक पहलुओं से अधिक 
सरोकार नहीं है; हम इस मद्काव्य के उस भाग पर विचार करेंगे जो पृर्णवः एतिहासिक है। 

यह महाकाव्य गाजा पराक्षित के पुत्र जनमेजय द्वाय किय गये महासप यज्ञ के वर्णन से 
आरंम होता है। गजा परीक्षित ने मद्र देश की राजकुमारी स विवाह किया और २४ व तक 
गज करने के बाद काफ़ी वृद्ध होकर ६० बर्ष की अवस्था में परलोक सिधार। उनके डत्तग- 
घिकारी जनमेजय ने तक्षशिला पर विजय प्राम करके अश्वमत्र यज्ञ किया। उनकी राजधानी 
आसंदिवत में थी; कदाचित्‌ यह वही जगह ,थी जहाँ पहल कारवो की राजधानी हस्तिनापुर 
थी। जनमेजय के तीन भाई थे : भीमसन, उग्नसन और श्रतसेन। जनमेजय के बाद बारी-बारी 
से सतानिक, अश्वमेघदत्त, अधीसिंह ऋण आर निचन्षु गद्दी पर बठे। निचल्षु के राज्यकाल में 
गजधानी हस्तिनापुर गंगा म॑ बह गयी ओर प्रशासन का केंद्र ३०० मील दक्षिण म॑ कीशाम्बी 
नामक स्थान मे बनाया गया; यह पता लगा लिया गया है कि इलाहाबाद से ३० मील पश्चिम 
की ओर आजकल जो कोसम नामक स्थान है वहीं प्राचीन कीशाम्बी थी। परंतु कौरबों की 
सत्ता का वेभवकाल बीत चुका था आर अन्न इतिद्दास का घटनास्थल यहाँ से हटकर विदेह 
पहुँचता है। 

ईसा-पूर्व वीं शताब्दी में विदेह में राजा जनक राज्य करते थे, जो विद्वानों और दाशंनिकों 
दोनों ही का बड़ा सम्मान करते थे। उनका राज्य उसी क्षेत्र में था जो आजकल उत्तरी बिद्दार के 
तिरहुत ज़िले म॑ं शामिल है। इसकी राजधानी मिथिला में थी; नेपाल की सीमा पर जा 
जनकपुर नामक नगर है वही पुरानी मिथिला थी। यह संभव है कि विदेह के राजा जनक और 
निचक्षु समकालीन रहे हों। हमारे प्राचीन धार्मिक साहित्य में राजा जनक का गुणगान एक 
दार्शनिक राजा के रूप में किया गया है जिनके दरबार में दूर-दूर के विद्वान्‌ आया करते थ। 


छोर. 


जैसे-जैसे शताब्दियों गुज़रती जा रही थीं वैसे-वेसे देश में एक महान परिवर्तन होता जा रहा 
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था। राजनीति और संस्कृति का केंद्र मगध में पहुँच गया, जहाँ आरंभ में कुछ संघ होने के 
बाद आये तथा अनाये संस्कृतियों का संश्लेषण पूरा होने जा रहा था। इसके बाद की शताब्दियों 
में हमें जो मूलतः भारतीय भावना देखने को मिलती है वह अस्तित्व में आ रही थी। इस 
महान घटना के बारे में जानकारी प्राप्त करने के लिए, जो आगे चलकर एक महान ओर भव्य 
नाटक का प्रथम अंक बन गयी, हमें बोद्ध और जन पुस्तकों का सहारा लेना पड़ता है। यह वह 
युग था जब गातम बुद्ध आर महावीर जन जैसे मद्दात्माओं ने इस भारतभूमि पर जन्म लेकर 
न्याय और मानवप्रेम की ज्योति जगायी और दर्शन, धर्म तथा कला के क्षेत्र म॑ भारतवासियों 
की अपार सजनात्मक शक्तियाँ उन्मुक्त कर दीं; ब्राह्मणों म॑ उल्लिग्बित निरुपयोगी कल्पों के 
कारण इन शक्तियों के लोप हा जाने का खतरा पेदा हा गया था। लगभग इसी समय उन 
क्रान्तिकारी विचारों का भी वोलब्राला हुआ जिनमें पूरी स॒थ्टि पर छा जाने और आत्मन्‌ में उसका 
समावेश कर लेने का साहस व्यक्त किया गया था। इन विचारों का उल्लेख हम आग चलकर 
पुस्तक के उस भाग में करेंगे जहां भारतीय दशन पर चर्चा की जायेगी। 

आशिक जीवन में भी बहुत बड़ा परिवर्तन आ रहा था। बींद्ध धर्मग्रेथों में हम कई जगह 
कार्पापन नामक एक चोकोर छेद्दार सिक्‍क्रे का उल्लेग्ब मिलता है। बड़े-बड़े सामंतों के साथ 
ही, जिनके पास कई-कई एकड़ उपजाऊ भूमि थी, हमें बड़े-बड़े व्यापारियों आर महाजनों का 
भी उल्लेग्ब मिलता है जो मुनाफा कमाने के लिए बहुमूल्य वस्तुएँ लेकर जंगलों और मसुस्थलों 
की पार करते हुए सारे देश का चक्कर लगाते रते थे; इन लोगों को अ्रष्ठितन्‌ कहते थं। अब 
सम्पदा भूमि के विस्तार और पशुओं के मेदगामी परों की सीमा स बाहर निकल चुकी थी 
ओर उसने मुद्रा का रूप धारण लिया था, जो अधिक गतिशील थी ओर जिसे आसानी से 
एक स्थान से दूसरे स्थान ले जाया जा सकता था। बौद्ध तथा जैन साहित्य में, जो हमारी 
जानकारी का मुख्य स्रोत है, हमे बार बार कहापन (कार्पापन) नामक तांबे के एक सिक्‍के का 
उल्लेख मिलता है; इसी साहित्य ने व्यापारियों ओर महाजनों को अपना मुख्य नायक बनाया । 
अनेक स्थानों पर हमे क्षत्रियों का उल्लेग्ब मिलता है जिन्हें अपने कुलीन होने पर बढ़ा 
गये था, पर उनके साथ ही हमें अनाथपिंडिक जैसे लोगों की आकृति भी दिखायी देती है, 
आऔर यह आक्ृति अब बहुत उभरकर हमारे सामने आती है, जिनके पास इतना धन था कि 
वे भूमि के एक टुकड़े पर धनराशि बिछाकर उसे खरीदलें; जेत नामक राजकुमार ने भूमि के 
एक टुकड़े का यही मूल्य माँगा था। भूमि के इसी टुकड़े पर प्रख्यात जेतबन मठ का निर्माण 
किया गया जहाँ अनेक बार महात्मा बुद्ध ने शांतिपूर्वक विश्राम के दिन बिताये। इन पुस्तकों के 
पृष्ठों मं हम व्यापारियों को अपने लम्बे-लम्बे काफिलों के साथ मुनाफे की खोज में जंगलों 
और रेगिस्तानों को पार करते हुए; देखते हैं। हमें इन पुस्तकों में इस बात का उल्लेख मिलता 
है कि कारीगरों और शिल्पकारों की श्रेणियों को बहुत प्रमुखता प्राप्त हुई और उनके हाथ में 
बहुत शक्ति आ गयी, जिसके कारण वैश्यों को, जिन्हें किसी ज़माने में बड़ी तिरस्कार की दृष्टि 
से देखा जाता था, अब सम्मान का पात्र समझा जाने लगा और उनकी ओर ध्यान दिया जाने 
लगा। यह बात मदत्त्वपृर्ण है कि धन पर आधारित विकासोन्मुख अर्थतंत्र ने जिस नये वर्ग को 
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जन्म दिया था उसी ने बीद्ध तथा जैन मतों को हाथ खोलकर सहायता प्रदान की क्योंकि इन 
दोनों धर्मो में इस बात को बहुत ही कम महत्व दिया जाता था कि मनुष्य का जन्म किस कुल 
में हुआ है; मनुष्य का मृल्य उसके विचारों और कर्मों के अनुसार औका जाता था। इन ग्रंथों 
में हम स्पष्ट शब्दों म॑ं बताया गया है कि वीरता के युग के आदिम सामंतवाद के स्थान पर 
वाणिज्यवाद की स्थापना हो रही थी ओर यह क्रांति, जिसकी ओर अधिक ध्यान नहीं दिया 
गया था, नया सामाजिक दृष्टिकाण रखनेवाल एक नये समाज का जन्म देने जा रही थी। 

राजनीतिक जीवन में भी हमें ऐसा ही और इतना ही मह्च्पृर्ण परिवर्तन दिग्वायी देता है। 
जिस तरह आर्थिक जीवन के क्षेत्र में व्यापाग्यों ओर महाजनों का सब्रस प्रम॒न्च्र स्थान प्राम्त हो 
गया था उसी प्रकार राज्य-संगठन मं हम राजतांत्रिक राज्य की स्थापना की प्रवृत्ति पाते हैं 
जिसमें छाटे-बढ़े अधिकारियों की एक क्रमिक व्यवस्था थी और जिसके पास बड़ी-बड़ी सेनाए 
थीं। बाद्ध ग्रंथों में अनेक जातियों तथा राज्यों का उल्लेग्व मिलता है; कुल मिलाकर इनकी 
संख्या सालद थी जो घटते घटत चार रह गयी आर बाद मे य सब राज्य एक होकर मगध के 
नवजात साम्राज्य में विलीन हो गये। इन राज्यों की जो सबसे पुरानी नामावलियों हैं उनमे इन 
नामों का उल्लेख है: अंग, मगध, कासि और कोसल, वजि और मल्‍ल, चेति और वंस, कुरु 
ओर पेँचाल, मच्छ ओर सुरसेन, अस्सक और अवंति, गांधार और कम्बाज, कलिंग, सोविर 
ओर विदेह। राजनीति के रंगमंच पर बड़ी तज़ी स परिवर्तन हो रहे थे; कासल ने कासि पर 
अधिकार कर लिया, अस्सक का विलय अवंति में हो गया ओर अंग मगध का एक भाग बन 
गया। राजतंत्र को शासन-पद्धति का मानदंड माना जाने लगा; परंतु इसके साथ ही कुछ अत्यंत 
सजग गणतांत्रिक जातियों भी थीं जसे लिच्छावि, मल्‍ल और शाक्य; इसी शाक्य जाति में 
गौतम बुद्ध का जन्म हुआ था। 

इन राज्यों म॑ से चार सब्रस प्रमुख हैँ: मगध, कोसल, वत्स ओर अवंति। महात्मा बुद्ध का 
मित्र और उपासक ब्िम्बिसार अपनी राजवानी राजगढ़ से मगध पर शासन करता था। वह 
बहुत योग्य शासक था और उसने ४२ वर्ष तक राज्य किया। मगध के राज्य में लगभग वहीं 
इलाक़ा शामिल था जो आज दक्षिणी बिद्दर के पटना और गया जिलों में है। दुभाग्यवश 
बिम्बिसार की मृत्यु अत्यंत दयनीय परिस्थिति में हुई; स्वयं उसके बेटे अजातशत्र ने यातनाएँ 
दे-देकर उसे मार डाला और उसकी पत्नी, जो कोसल के राजा पसेनदि की बहन थी, अपने 
पति के शोक में मर गयी। अपनी बहन की मृत्यु के बाद पसेनदि ने कासि नामक गाँव पर, 
जो उसने अपनी बहन की दहेज म॑ दिया था, फिर अधिकार कर लिया। इस बात पर अजात- 
शत्रु से लड़ाई छिड़ गयी, जिसमें मगध का उद्ृंड शासक बंदी बना लिया गया पर बाद में उसे 
छोड़ दिया गया। अजातशत्रु ने वेशाली के लिच्छुवियों के विरुद्ध भी युद्ध किया और उन्हें 
नष्ट कर दिया; उसी के शासनकाल में पाटलिपुत्र की नींव डाली गयी जहाँ बाद में चलकर 
मगध राज्य की राजधानी की स्थापना हुई | 

कोसलं का राजा अभिदत्त अथात्‌ पसेनदि अधिक भला आदमी था। उसने तक्षशिला में 
शिक्षा पायी थी, जो उन दिनों विद्योपाजेन का सबसे प्रख्यात केंद्र था। वह अत्यंत परिश्रमी 
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शासक था, बुद्ध का अनुयायी था और शाख्त्रार्थ में बहुत निपुण था। उसकी इच्छा थी कि 
शाक्‍्य जाति की किसी कन्या से विवाह करे पर धोखा देकर उसका विवाह एक सुन्दर दासी के 
साथ करा दिया गया। उसके पुत्र विड्भहम ने बुद्ध के अहंकारी जातिवालों को तलवार के घाट 
उतारकर इस अपमान का बदला लिया। 

बासवदत्ता की कहानी में वत्स के राजा उठदयन और अबंति के शाजा प्रद्मयात के व्यक्तित्व 
पर बहुत प्रकाश डाला गया हैं। प्रद्यात, जिसे चण्ड भी कहते थ, एक मंत्र का रहस्थ जानना 
चाहता था जो उदयन को मालूम था। इस उद्देश्य से उठयन को बंदी बनाकर कारागार में 
डाल दिया गया। जिसने उस बंदी बनाया था उसे मंत्र का रहस्थ बताकर उदयन अपनी 
स्वतंत्रता प्राप्त कर सकता था। डउठयन यह रहस्य बतान को तैयार था पर ऐसे नीच गजा 'को 
नहीं जो अपने बराबर पटवाल बत्सों के राजा की जेल म॑ डालकर रंगरलियोां मना सकता था। 
इसलिए प्रद्योत ने अपनी बंटी से उदयन की शिप्या बन जाने के लिए कहा; वह उठयन के 
रसिक स्वभाव से परिचित था इसलिए उसने अपनी बी स यह बहाना कर दिया कि लसका 
शिक्षक कोदी है। इसी प्रकार उसने उदयन स कह दिया कि उसकी शिप्या कुबड़ी है इसलिए 
(जिस समय उदयन उसे मंत्र का रहस्य बरतायगा) वह परदे के पीछे बठगी। प्रद्योत ने सोचा 
कि यह सावधानी बस्तना आवश्यक है क्योंकि वासवदत्ता अनन्य सन्दरी है ओर यदि उसे रूप 
वान्‌ उदयन के सम्पक म॑ आने दिया गया तो बढ उसके प्रेम में फँस जायेगी, इसलिए शिक्षक 
आर शिप्या का एक परदे के द्वाग एक-दसर स पूरी तरह अलग रखकर शिक्षा का काय आरंभ 
किया गया। परंठ हुआ यह कि उदयन वासवदत्ता को याद कराने के लिए जो मंत्र पट रहा था उसके 
कुछ शब्दों का उच्चारण वासवदत्ता न ग़लत किया। इस पर क्रुध होकर उदयन ने कहा; “वू 
कुबड़ी ही नहीं बल्कि मंदवुद्धि भी है। मे समझता हूँ कि तरें होंठ इतने मोटे और तर गाल 
इतने भर हुए हैं कि तू इसका उच्चारण भी ठीक से नहीं कर सकती। मेग जी चाहता है कि 
तुझे दंड दूँ। इस तरह कद ! ”' परन्तु उतने ही क्राध मे वासवदत्ता ने उत्तर दिया: “नीच 
कादी ! वूने मुझे कुबड़ी कहने का साहस केसे किया। ”” इस पर विस्मित होकर उठयन ने परडा 
उठा दिया ओर देखा कि उसके सामने एक रूपवर्ती मुकुमारो बाला खड़ी है। एक-दसर के 
प्रात उनका क्राध प्रेम मं बदल गया ओर दानों घोड़े पर सवार होकर भाग निकले। संतरियों 
ने उनके पीछे घोड़े दाड़ा दिये पर उनके रास्त में चौदी के सिक्‍क्रे फंकेकर वे दोनों अचकर 
निकल गये। 

जेस समय मगंध और उसके आस-पास के राज्यों के राजा ओर सामंत युद्ध और विजय में 
वंबाहिक संत्रंध स्थापित करने आर दूसरे राज्यां पर अधिकार करने म॑ लग हुए थे उसी समय 
उत्तरपरश्चिम म एक बिल्कुल ही दूसर प्रकार का परिवतन हो रहा था। पंजाब में परस्पर 
विरोधी जातियां ओर राज्यों की संख्या इतनी अधिक थी कि किसी भी विदेशी आक्रमणकर्ता 
की इस देश पर आक्रमण करने और उस पर विजय प्रा करने का लोभ हो सकता था। 
इरान धीरे-धीरे एक साम्राज्यधारी शक्ति बनता जा रहा था; साइरस के शासनकाल में 
(४४८ से ५३० ईं. पृ. तक) ईरानी भारत पर आक्रमण करने का एक असफल प्रयत्न. 
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कर चुके थे। परन्तु साइरस की सेनाओं ने कापिश नामक नगर (काबुल के उत्तर में) को तबाह 
कर दिया। डैरियस प्रथम के शासनकाल में (५२२ से ४८६ ई. पृ. तक) सिंधु घाटी को 
ईरानी साम्राज्य में मिला लिया गया। इसे सबसे समृद्ध और सत्रसे घनी आबाद क्षत्रपी माना 
जाता था, जो राज-कर के रूप में ३६० टेलेन्ट स्वर्ण-रज देती थी जिसका मृल्य लगभग 
३० लाख पौंड के बराबर होगा। भारत में ईगनियों का राज्य हेरत और कन्धार से लेकर उत्तर- 
पश्चिमी पंजाब में फेला हुआ था, सिंध का पूरा इलाका और सिंधु नदी के पृर्च की और 
बपंजा का बहुत काफ़ी भाग इस राज्य में शामिल था। भारत में ईरानियों का शासन 
ज़रज़िस के शासनकाल तक (४८६ से ४६५ ई, पृ. तक) जारी रहा और जब यूनानियों ने 
इंगन पर विजय प्राप्त कर ली तब जाकर इस शासन का अन्त हुआ। भारत में दो 
शताब्दियों तक इरानियां के शासन का महत्व राजनीतिक दृष्टि से यद्यपि बहुत कम है पर 
सांस्कृतिक दृष्टि से इसका महत्व बहुत अधिक है। इस ज़माने मं भाग्त और ईरान के बीच 
व्यापार ने बहुत ज़ोर पकड़ा ओर भारत में खरोष्ठी लिपि का प्रचलन, जो आरामाई लिपि की 
एक शाखा थी ओर दाहिनी आर से बायी ओर का लिखी जाती थी, इसी इंरानी प्रभाव का 
एक दूसरा पहलू था। माय राज-दरसबार पर बहुत गहरा ईरानी प्रभाव था जिसके कुछ चिन्ह उस 
युग की कला में प्रतिब्रिबित होते हैं। पर यह बाद के युग की बात है। 

भारत में मध्यवतों भाग म॑ विंध्याचल पर्वत से उत्तर की ओर मगध साम्राज्य के भाग्य का 
सितारा दिन प्रतिदिन ऊँचा होता जा रहा था, साप्राज्य उत्तरोत्तर उन्नति कर रहा था और 
उसकी शक्ति दिन प्रतिदिन बढती जा रही थी। साम्राज्य की विस्तृत बनाने की वह प्रवृत्ति जा 
अंग राज्य पर आधिपत्य स आरंभ हुई थी, दा शताब्दी बाद मौर्य राज्य के उदय के रूप में 
सामने आयी। एतिहासिक घटनाओं का क्रम बड़ी तीत्र गति से चल रहा था। अजातशत्रु के 
चार पीढ़ियों बाद मगध पर शिशुनाग नामक एक नया राजवंश राज़ करने लगा। शिशुनाग 
का पिता एक लिच्छुवि राजा और माता एक नर्तकी थी; वह अत्यंत शूरवीर याद्धा था और 
उसने अवंति की राज्यसत्ता को चूर-चूर कर दिया। इस काल को इतिहास के बहुत बड़े भाग के 
बारे में अभी तक कुछ निश्चित रूप से नहीं कद्य जा सकता। नंद-वंश के संस्थापक महापझ 
के बाद से कुछ प्रकाश पड़ने लगता है। पुराणों म॑ बड़े तिरस्कार से महापञ्म को नीच कुल का 
बताया गया है। पुराणों में लिग्बा है कि वह ज्ञात का नाई था और उसने अपने रूप से शिशु- 
नाग वंश के अंतिम राजा की रानी का हृदय अपने वश में कर लिया ओर कपट से राजा 
की हत्या करवा दी। उसके बारे में यह भी कहा गया है कि उसने क्षत्रियों का नाश किया; 
उसे एक अत्यंत शक्तिशाली राजा बताया गया है जिसके सामने इश्ष्वाकु, पंचाल, काशि, 
हैहय, अश्मक, कुरु और अन्य सभी राज्यों को नीचा देखना पड़ा। यूनानी खोतों से हमें यह 
भी पता लगता है कि नंदवंश के इन राजाओं के पास स्थायी रूप से बहुत बड़ी-बड़ी पेदल तथा 
घुड़सवार सेनाएँ रहती थीं जिनमें हर एक में २०-२० हज़ार सिपाही होते थे; इसके अति- 
रिक्त उनकी सेना में २,००० रथ और ३,००० हाथी भी थे। नंद राज्य कलिंग में और 
कदाचित्‌ दकन के बहुत बड़े भाग पर फैला हुआ था और इस वंश क राजाओं के पास विपुल 


३२ प्राचीन भारत 


संपत्ति थी। इस प्रकार धीरे-बीरे कई मंज़िलें ते करता हुआ मगध राज्य अंग, काशि, कोशल, 
विदेह, अबंति, कलिंग और दकन तक फैल गया। तीसरी शताब्दी ई., पृ, में जिस समय 
पाटलिपुत्र में धननंद नामक एक लोभी राजा राज्य करता था, परिस्थिति यह थी और उसी 
समय सिकंदर की सेनाएँ पंजान्न में टूट पड़ीं। 

३२६ इ. पृ. मे मक़दनिया के प्रतापी राजा सिकंदर ने हिंदुकुश की चोटियों के पार 
भारतीय क्षितिज पर दृष्टिपात किया। उसका उद्देश्य कोई छुट-पुट आक्रमण करने का नहीं था। 
उसने इंरानी साम्राज्य की नींव हिला दी थी ओर उसके सामने पंजाब में कई परस्पर-विरोधी 
राज्य फैले हुए. थ; किसी भी कुशल और चतुर विजेता के लिए यह बहुत आसान शिकार था। 
भारत का सीमांत प्रदेश अन्येत मयावद्र था आर वहाँ जंगली बबर जातियों रहती थीं। पर युद्ध 
ओर कठोर सन्‍्य-संचालन द्वारा सिकंदर ने अपनी सनिक चौकियों तथा रिसालों को बहुत मज़बूत 
कर लिया। दिसम्बर ३२७ और जनवरी ३२६ ईं. पृ, के बीच किसी समय यूनानी सेंना 
खेबर दर को पार करके सिंधु नदी की ओर बदी। इससे कुछ ही समय पहले तक्षशिला के 
बूट्े राजा आर उसके पुत्र अम्मि ने सिकंदर को सहायता देने का वचन दिया था। अपने प्रतिद्वंद्वी 
पारव के भय के कारण ही, जिसका राज्य झेलम और रावी नदी के बीच फेला हुआ था, उन्होंने 
ऐसा किया था। जल्दी-जल्दी एक पुल बनाकर सिकंदर की सनाएँ सिंधु नदी का पार कर गयीं। 
उसकी सेना में कोई ३०,००० सिपाही थे; उनमें मक़दूनिया के पेदल आर घुड़सवार सिपादियों 
के अतिरिक्त इंरन, हिंदुकुश और मध्य एशिया के घुड़सवार भी थ। इस सेना के दो दल 
थ और बड़ी तंज़ी और चतुराई से सैन्य संचालन के लिए वह घोड़ों का इस्तेमाल करने में 
बहुत निपुण थी। एक दल का नेतृत्व दृफ़ेस्टियन और पूडिकास के हाथ म॑ था; यह दल 
कात्रुल नदी के दक्षिणी तट के किनारे-किनारे चलता हुआ खबर दरें को पार करके पेशावर के 
मेदान मे पहेचा जहा उसने पुप्कलावती के भारतीय राजा अष्टकराज का पराजित किया; अषप्टकराज 
बहत वीरता से लड़ता हआ मार गया। दूसरे दल का नेतृत्व स्वये सिकंदर कर रहा था; यह 
दल पहाड़ी के लागां के खिलाफ़ लड़ा। ३२६ इ, पृ. की वसंत क्रतु म॑ अभ्मि ने हथियार 
डाल दिये। जिस समय सिकंदर अपने दरबार में पूरा तड़क-मड़क से बैठा पराजित और भयभीत 
लोगों से उपहार स्वीकार कर रहा था उसी समय उसने पुर द्वारा उसके विरोध का संदेश भी 
सुना | 

सिकंदर ने यह चुनाती स्त्रीकार कर ली और बहुत कठिनाइयों का सामना करके झेलम 
नदी को पार किया। झेलम के पार राजा पुरु ३०,००० पैदलों, ४०,००० घुड़सवारं;-३०० 
ग्थों और २०० हाथियों की शक्तिशाली सेना लिए यूनानी आक्रमणकता की प्रतीक्षा कर रहे 
थे; यह सेना देखने में तो बहुत शक्तिशाली मालूम होती थी पर आखिर को लड़ाई 
इसे सभालना कठिन हो गया। लड़ाई से फोरन पहले वर्षा हो गयी और ज़मीन रपटीली 
हो गयी। यूनानियों ने बड़ी निपुणता के साथ अपनी घुड़सवार सेना का लाभ उठाते हुए 
भारतीय सेना पर आक्रमण किया और भारतीय सेना में बौखलाहट मच गयी। इस बौखलाहट 
के कारण भारतीय सेना लस्टम-पस्टम भागने लगी और यूनानी सेना ने भारतीय सेना की 
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छावनी को घेर लिया। हाथी, जिसकी बड़ी प्रशंसा की जाती थी, एक बोझ बन गया आर 
फलस्वरूप काफी लोग तलबार के घाट उतार दिये गये। पुरु स्वयं बुरी तरह घायल हुआ 
और बंदी बना लिया गया, पर मकृदूनिया के विजेता ने उसका उचित आदर तथा सम्मान 
किया। सिकंदर ने बहुत बड़ी विजय प्राप्त कर ली थी और वह आगे बदने की योजनाएँ बना 
रहा था। पर जो इलाक़े उसने जीते थ उनमे विद्रोह फेल गया और उसकी सेना के सिपाही 
घर वापस लोटने का आग्रह करने लग। सिकंदर ने लड़ाइयों तो जीती थीं पर वह्द लोगों के 
हृदयों पर विजय नहीं प्राप्त कर सका था; बड़े उदास मन से यूनानी सना अपने देश की ओर 
वापस लौटी। यह ३२४ ई. पृ. की बात है। एक वर्ष बाद यह महान यूनानी सेनानायक 
यूनान के रास्ते ही में मर गया। 

सिकंदर आया और चला गया। उसके विजय-अभियान के इतिहास के बारे म॑ इतिहासकारों 
ने बड़े विस्तार के साथ लिखा है, ओर यह उचित भी है। पर भारत के इतिद्ास में उसके 
आक्रमण का क्या महच्च है ? राजनीतिक दृष्टि से यह उस वृफ़ान के समान था जो बड़े-बड़े पेडों 
को उखाड़ डालता हैं ओर जब गुज़र जाता है तो बहुत तबाही अपने पीछे छोड़ जाता है। यह 
एक आश्वयजनक सनिक अभियान था जिसके ठारान म॑ कइ लड़ाइया जीती गयीं पर वस्तुतः 
बहुत ही थोड़ी भूमि पर विजय प्राप्त की जा सकी। इस अभियान के दारान में अम्मि और 
पुरु जसे राजाओं के व्यवहार में भारतीय विश्वासघात और भारतीय दीरता तथा एकता दोनों 
ही के नमूने देखने मं आये। परंतु परोक्ष रूप से इसके अनेक परिणाम हुए। इस आक्रमण के 
फलस्वरूप उत्तर-पश्चिमी भारत म॑ कई यूनानी बस्तियों बरस गयीं जिससे यूनान ओर भारत के 
बीच सांस्क्ृतिक सम्पर्कों और सांस्कृतिक आदान प्रदान को बड़ा प्रोत्साइन मिला। सिकंदर के 
आक्रमण ने पंजाब के विभिन्न छाट-बड़े गज्यों को नष्ठ कर दिया और इस प्रकार राजनीतिक 
दृष्टि स एक ऐसा शूत्य उत्पन्न हुआ जिस बाद में चलकर चंद्रगुम मार्य की सत्ता ने भर दिया। 
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जि? समय झेलम नदी के किनारे पुरु और सिकंदर की सेनाएँ एक-दूसरे के सामने डटी हुई 
थीं, उसी समय वहीं से बहुत दूर पाटलिपुत्र में नंदवंश का अंतिम राजा धननंद राज्य कर 
रहा था। उसके राजकोप में अकृत धन भरा पड़ा था और उसकी सेना अत्यंत शक्तिशाली 
थी, पर नीच कुल में जन्म लेन के कारण और उसकी कंजूसी की आदतों के कारण लोग उससे 
प्रुणा करत थे। सिकंदर के विजय अभियान की घनगरज से भी उसके कान पर जूँ तक न रेंगी 
ओर वह अपने कोपालय में ब्रठा अपनी संपत्ति का हिसाब लगाता रहा और इससे भी अधिक 
धन बटारने के स्वप्न देखता रहा। परंतु मौय॑बंशी चंद्रगुम की दशा इससे बिल्कुल भिन्न थी। 
चंद्रगुम का जन्म अपने पिता की मृत्यु के बाद हुआ था ओर उसे बनवासियों ने पाला था। 
वद मक्दनिया की सेना के विजय अभियान को चुपचाप देखता रहा। उसके साथ परामशदाता 
के रूप में विष्णुगुप्त नामक एक बाह्मण था जिसके हृदय म॑ प्रतिशाध की ज्वाला घधक रही थी। 
योद्धाओं और पंजाब के नगरवासियों के बीच घृम-फिरकर इस ब्राह्मण ओर उसके प्रतिपाल्य 
दोनों ने यूनानी आक्रमण के महत्व का अध्ययन किया और उचित समय की प्रतीक्षा 
करने लगे। 
विष्णुगुप्त, जिसे चाणक्य या कीटिल्य भी कहते हैं, तक्षशिला का एक विद्वान ब्राह्मण था। 
अपनी बिद्वत्ता का श्रेय प्राप्त करने के लिए बह पाटलिपुत्र गया था जहाँ नंदवंश के राजा ने 
उसका अपमान किया था। प्रतिशोत्र की शपथ लेकर वह राजधानी से चला आया। रास्ते के 
एक जंगल म॑ उसन बालक चंद्रगुप्त को खेलता हुआ पाया। इस किशोर बालक मं प्रतिभा के 
चिन्द देखकर चाणक्य चद्रगुम का अपने साथ लेता गया ओर उसे रण-कौशल तथा शासन- 
कला की शिक्षा दी। बाद म॑ एक सेना का संगठन किया गया और चंद्रगुप्त ने वह अभियान 
आरंभ किया जिसके फलस्वरूप उसे मगध का गजसिंदासन प्राप्त हुआ। ऐसा पता चलता है कि 
अपने प्रथम प्रयास म॑ वह सफल नहीं हुआ आर उसे विवश होकर पीछे हटना पड़ा। अपनी 
सेनाओं की दुबारा संगठित करके उसने पहले सीमावर्तीराज्यों पर अधिकार किया और फिर 
राजधानी की ओर बढ़ चला। चंद्रगुप्त की सेनाएँ. पाटलिपुत्र के फाटकों पर टूट पड़ीं और 
दनदनाती हुई नगर की सड़कों पर जा पहुँची; घनानंद को तलवार के घाट उतार दिया गया। 
दुष्ट नंद की मृत्यु पर जनता ने बड़ा उत्सव मनाया और चाणक्य को इस बात की खुशी थी कि 
उसकी अभिलाषा पूरी हुई और इस बात की भी कि नियति ने उसके प्रतिपाल्य को राजमुकुट 
का अधिकारी चुना था। 
धनानंद के मारे जाने के बाद ३३२ ई. पृ. में एक नये राजवंश, मौर्यवंश, की स्थापना हुई। 
३४ 


साम्राज्य की स्थापना ३२ 


इसके बाद कुछ वर्षा तक चेद्रगुप्त पूर्व तथा पश्चिम में अपनी स्थिति को सुदृद बनाने में लगा 
रहा। मक़दूनिया के राजा फ़िलिप के एक प्रमुख सेनापति सेल्यूकस निकेटर ने ३०४ ई. पू. मे 
जब सिकंदर के पद-चिह्ों पर चलने का प्रयत्न किया तो चंद्रगुपत के शासन के लिए एक 
संकट उत्पन्न हो गया। उसने सिंधु नदी को पार किया ओर उसे आशा थी कि वह पूर भारत को 
विजय करता हुआ आगे बढ़ता जायेगा। पर वह इस बात को भूल गया था कि उसे चंद्रगुप्त का 
मुकाबला करना पड़ेगा। मोय सनाएँ तज़ी से उत्तर की ओर बढ़ीं आर उनके हाथों आक्रमणकारियों 
की करारा हार हुई। फलस्वरूप मित्रता की एक संधि हुई जिसमें सल्यूकस ने लड़ाई में काम 
आने याग्य पॉच सौ हाथियों के उपहार के बदले अकासिया (कंधार), परोपानिसादे (काबुल), 
अतलिया (देरात) और गद्गोसिया (बलूचिस्तान) नामक चार समृद्ध तथा विस्तृत क्षत्रपियों के 
कुछ भाग चंद्रगुप्त को दे दिये। सेल्यूकस की बेटी के साथ चंद्रगुम के विवाह से यह मित्रता 
आर भी पक्की हो गयी। मीयों की राजधानी पाटलिपुत्र के दखार में यूनानी गाजदूत 
मेंगास्थनीज के आने से इन दो राज्यों के बीच मित्रता के संबंध और भी दृढ़ हो गये। 
इतिहास की हृप्टि से चंद्रगुप्त को मास्त का पहला सम्राट ठीक ही कहां गया है। अपनी 
समृद्धिशाली आर घनी बसी हुई राजधानी से वह एक सुविस्तृत राज्य पर शासन कग्ता था 
जो उत्तर-पश्चिम में काबुल से लेकर दक्षिण मे मसर तक आर पश्चिम में सौराष्ट्र सं लेकर 
पर में बंगाल और आसाम तक फेला हुआ था; लगभग पृण भारत उसके राज्य में शामिल 
था। भारत के इतिद्रास म॑ पहली बार एक एसी सत्ता की स्थापना हुई जिसकी शक्ति पूरे देश 
में अनुभव की जाती थी आर जिसन अनेक छोटे छोटे राज्यों को मिलाकर एक राजतांत्रिक 
राज्य का रूप दे दिया। विंध्याचल पर्वत अब उत्तर ओर दक्षिण को एक दूसरे से अलग करने- 
वाली सीमा रेखा नहीं रह गया बल्कि एक मद्यन यात्रा की राह में कवल एक मंज़िल बन गया। 
इस विस्तृत ग़ज्य के प्रशासन के संबंध में गजनीति की अनेक जटिल समस्याएं उठ 
खड़ी हुई, पर चंद्रगुप्त ने इन सब समस्याओं का साहस के साथ मुक्ताबला किया और अपने 
मित्र, परामशद्ाता ओर मागदशक चाणक्य की सहायता से इन्हें बड़ी बरु्धिमत्ता से हल किया। 
संभवतः चाणक्य निरंतर उसका मंत्री रहा। चाणक्य राजनीत की प्रख्यात पुस्तक अथशास्त्र 
का सुप्रसिद्ध लेखक है। समस्या यह थी कि संचार के इतने मंदगामी साधनों के द्वारा इतने 
विस्तृत राज्य का शासन केसे चलाया जाये; पर मौय प्रशासन म॑ राजसत्ता का संतुलन अत्यंत 
सुचारु रूप से स्थापित किया गया था, जिसमें एक ओर तो सत्ता का अधिकतम केंद्रीकरण था 
और इसके साथ ही दूसरी ओर राज्य की शासन व्यवस्था के निचले स्तरों में अधिकारों का 
अधिकतम विकेंद्रीकरण भी था। राज्य को कई प्रांतों म॑ं बांट दिया गया था जिनका शासन 
राजा के नियुक्त किये हुए प्रतिनिधियों के हाथ में था; ये लोग अधिकांशतः राज्य-परिर केव 
राजकुमार होते थे। प्रांतों को फिर जिलों में बांट दिया गयी था ओर प्रशासन की सबसे छोटी 
इकाई युगों पुराना वह भारतीय गाव था जिसका सर्वेसवी गाँव का मुखिया होता था; वह 
सम्राट्‌ की तरफ़ से राजस्व वसूल करता था आर शांति तथा व्यवस्था कायम रखता था। एक 
ओर सम्राद्‌ तथा उसके पदाधिकारियों के बीच और दूसरी ओर सम्राट तथा जनता के बीच 
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निकट सम्पर्क बनाये रखने के लिए मौर्य राज्य ने संवाददाताओं, जासूसों और गुप्तचरों का 
व्यापक रूप से प्रयोग किया; ये लोग पूरे साम्राज्य में काम करते थे, अधिकारियों पर कड़ी 
नज़र रखते थे और सम्राट को हर बात की सूचना देते रहते थ। 

मेगास्थनीज़ ने चन्धरगत के वेयक्तिक जीवन का अत्यंत सुंदर विवरण दिया है। सम्राट 
अपना अधिकांश समय अपने विस्तृत राज्य के प्रशासन की देखभाल म॑ व्यतीत करता था। 
वह दिन में शायद ही कभी सोता था। स्वाब्च न्यायाधीश की हैसियत से वह दिन भर 
लगातार गाज-दग्वार में विवादों का निणय करता था। राजमहल के द्वार सबके लिए खुले हुए 
थे और राजा अपनी प्रजा के द्वित के सभी विषयों के बारे में पूरी जानकारी स्व॒ता था। 

चूंकि चंद्रगुप्त ने स्वयं हिंसा के बल पर सत्ता प्राप्त की थी इसलिए वह पड़यंत्रों से डरता 
था ओर सम्राट की अंगरक्षा के प्रति बहुत सतकता बरती जाती थी। सम्राट के अंग-रक्षकों 
के रूप में स्त्रियों की नियुक्ति राज-दखार के जीवन की एक प्रमुख विशिष्टता थी और संस्कृत 
पुस्तकों के विवरण के अनुसार गजा किसी शयनकक्ष में दुबाग नहीं सोता था। सम्राट जब सार्व 
जनिक रूप स दशन देता था तो उस समय बड़ी धूम-घाम का समारोह मनाया जाता था। 
न्यायालय को जात समय, शिकार के लिए जात॑ समय आर “केश -प्रक्षालन ? संस्कार के 
अवसर पर पूरे राजाचित वभव के साथ सम्राट की सवारी निकलती थी। मेगास्थनीज़ ने 
लिखा है ; “सम्राट जब आखंट के लिए जाता है तो उसकी अंग-रक्षा का भार स्त्रियां को 
सौंपा जाता है; वह मदिण के यूनानी देवता के जुलूस की तरह चागें ओर स्त्रियों स बिग हुआ 
निकलता ह...कुछु आग्त सथों पर होती हैं, कुछ घोड़ों पर सवार होती है ओर कुछ हाथियों 
पर; वे पूरी तरह सशन्त्र हाती हैं मानां युद्ध के ज्षिण जा रही हां।” जबत्र राजा शिकार पर 
जाता है तो “गस्त के दोनों तरफ़ गम्सिया स्तींच दी जाती हैं और यदि इन रस्सियों को पार 
करके कोई आओरतों के बीच में जाता है तो उस मृत्युदंड दिया जाता हैं; आगे आगे कुछ लोग 
दोल आर घेटा बजात हुए चलत ह। आखेट-स्थछ म॑ पहुंचकर राजा एक ऊँचे स्थान पर खड़ 
टकर कमान से तीर चलाता है; दो या तीन सशस्त्र स्त्रियों उसके पास खड़ी रहती हैं। यदि 
आखेट-स्थल चारो ओर घिग हुआ नहीं होता तो वह हाथी पर बंठकर शिकार खेलता है। ” 
सम्राट एक भव्य राजप्रासाद में रहता था जिसके खंभों पर सोने का पानी चढ़ा हुआ था और 
जिसके चारों ओर बहत विस्तृत उद्यान था। 

गज्य की राजधानी पाटलिपुत्र गंगा और सोन के संगम पर बनायी गयी थी और इसकी 
निमाण-याजना आयताकार थी। श्सकी लम्बाई ९६ मील ओर चौड़ाई १ मील थी; राजधानी 
के चारों ओर एक बहुत बड़ी दीवार थी जिसकी सुरक्षा के लिए चारों ओर एक खाई खुदी 
हुई थी। इस दीवार में ६४ फाटक और ५४७० बुजिर्यों थीं। यद्यपि यद्द दीवार कच्ची ईटों 
ओर लकड़ी की बनी हुई थी फिर भौ यह संसार की सबसे सुदृद प्राचारों में से थी। राजप्रासाद 
निःसंदेह नगर की सब्रसे भव्य इमारत थी जिसमें अनेक चमत्कारपूर्ण चीजें भरी पड़ी थीं; 
“ मेमनान राजाओं के सूजा नगर का सम्पूर्ण वैमव और एकबटाना की भव्यता भी इस नगर से 
मुकाबला नहीं कर सकती थी; हाँ, ईरानी अपने अहंकार में इस तुलना की कल्पना भर कर सकते 
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थे।” बिहार में पटना के निकट इस राजधानी के स्थल पर जो खुदाई हुई है, जहाँ से राज- 
प्रासाद के भम्मावशेष मिले हैं, उससे इन द्वत्तांतों की कई बातों की पुष्टि होती है। सम्राद के 
सभा-भवन के जो भग्नावशेप मिले हैं उनसे पता चलता है कि इसकी निर्माण-योजना पर 
ईरानी शी का प्रभाव था। इससे हम अनुमान लगा सकते हैं कि भारतीय जीवन मे दसरे 
देशों के सांस्कृतिक प्रभाव की छाप किस प्रकार पड़ रही थी। महिला अंग-रक्षकां, केश-प्रक्षालन 
संस्कार, आर इमारतों की बनावट सभी में इरानी प्रभाव की गहरी छाप टिग्वायी देती है। 
अपने समय के इस विशालतम नगर का प्रशासन ३० प्रतिष्ठित व्यक्तियों के हाथ में 
था जो छुः समितियों में काम करते थ; दर समिति के पाच-पौच सदस्य होते थ। पहली समिति 
आओद्योगिक कलाओं स संबंधित हर बात की देग्वमाल करती थी। दसरी समिति विदेशियों 
की सुविधा का ध्यान रखती थी। यह बात कि इस काम के लिए एक विशेष समिति व 
स्थापना की आवश्यकता हुई, इस की द्योतक है कि नगर म॑ बहुत बड़ी संख्या में विदेशी 
रहत थे, जो वहाँ किसी काम से या आमाद- प्रमोद के लिए आत थ। मंगास्थनीज़ लिखता 
है: “इन लोगों की व रहने के लिए घर देत है ओर जो लोग उनकी सहायता के लिए रखे 
जाते हैं वे इन विदेशियों के रहन-सहन के टंग पर कड़ी नज़र रखते हैं। जब ये विदेशी देश 
छोड़कर जाने लगते हैँ तो उनकी सुरक्षा के लिए कुछ लोग उनके साथ कर दिये जात हैं ओर 
यदि वे मर जाते हैं तो उनकी संपत्ति उनके सगे संतंधियों के पास भेज दी जाती है। बीमारी 
की दशा म॑ उनकी देखभाल की जाती है और मर जाने पर उन्हें दफ़न कर दिया जाता है।” 
तीसरी समिति का काम उपयोगी आकड़ जमा करना था, “ केवल कर वयल करने के उद्देश्य 
से नहीं बल्कि इस उद्ृश्य से भी कि उच्च तथा नीच सभी वर्गा मं हर नय बच्च के जन्म 
ओर हर व्यक्ति की मृत्यु की सूचना सरकार को रहे।? चाथी समिति के सिपुद व्यापार तथा 
वाणिज्य का काम था ओर “उसके सदस्ब माप तोल के मानदंड निधारित करत हैं और इस 
बात का ध्यान रखते हैं कि सभी वस्तुएं उचित समय पर सावजनिक यूचना द्वारा वेची जायें। 
दोहा कर दिये बिना किसी भी व्यक्ति को एक से अधिक प्रकार का माल बचने की इजाज़त 
नहीं है। ”? पांचवीं समिति “पण्य की निगगनी रखती है, जिसे सावजनिक सूचना द्वारा वेचा 
जाता है। नयी और पुरानी चीज़ों की अलग-अलग बेचा जाता है ओर इन्हें मिलाकर बेचने- 
वाले को दंड दिया जाता है।” छुटी समिति विक्री-कर वसल करने का काम करती थी जो 
बेचे गये माल के मूल्य के दसवें भाग के बराबर होता था और “जो व्यक्ति वह कर देने में 
घोखा करता है उसे मृत्युदंड दिया जाता है।”” आगे चलकर मेगास्थनीज़ लिखता है : “ये 
समितियां अलग-अलग इन दायित्वों को पूरा करती हैं। सामृहिक रूप से वे अपने-अपने 
विभाग का काम समालने के साथ ही वे उन सभी विपयों की देस्वभाल भी करते हैं जो सबके 
हित में हों, जेसे-सार्वजनिक इमारतों की मरम्मत, मूल्यों का नियमन, बाज़ारों, बन्दरगाहों और 
मन्दिरों की देखभाल। 
मौर्य राज्य की शासन-व्यवस्था प्रशिक्षित राज-चर्मकारियों के एक अत्यन्त जटिल संगठन 
द्वार चलायी जाती थी। इस राज्य की एक विशिष्टता यह थी कि उसके पास एक स्थायी 


श्प प्राचीन भारत 


सेना थी जिसमे ६ लाख से अधिक सैनिक थे जिन्हें नियमित रूप से वेतन मिलता था। सेना 
का प्रशासन ६ समितियों के हाथ में था जिनके कुल सदस्यों की संख्या प्रति समिति < सदस्य 
के हिसाब से ३० थी। इन ६ समितियों म॑ नौ-सेना, पेदल सेना, घुड़सबार सेना, युद्ध रथों, 
हाथियों, परिवहन, रसद, फ़ोज़ी मरती और सेना की आवश्यकता की वस्तुएँ उपलब्ध करने 
के लिए अलग-अलग विमाग थे। निअकंस ने लिखा है कि “पैदल सिपाहियों के पास एक 
धनुप होता है जो लम्बाई में धन॒ुधारी के बराबर ही होता था। इसके एक सिरे को भूमि पर 
टिकाकर वे उस अपने बाय पर से दबा लेते हैं ओर प्रत्यंचा र्रींचकर बाण चलाते हैं; कारण यह 
कि वे जिस बाण का प्रयोग करते हैं वह तीन गज्ञ से कुछ ही छोटा होता है और भारतीय 
धनुधारी के तीर का काई चीज़ नहीं रोक सकती--न ढाल, न कवच, ओर यदि कोई रक्षा का 
साधन इससे भी मज़बूत हा तो वह भी नहीं। बीये हाथ मे वे बल के कच्च चमड़े की ढाल 
लेकर चलते हैं जो चाड़ी तो सिपाही की चोड़ाई से कम होती है पर लम्बी लगभग उसके 
बराबर ही होती है। वुछ सिपाहियों के पास धनुपर के स्थान पर भाले होतें हैं पर तलवारें 
सभी के पास होती हैं; तलवार का फाल चाड़ा होता है पर उसकी लम्बाई तीन बालिश्त से 
अधिक नहीं होती; तलवार का प्रयोग वे केवल बहुत निकट से आमने-सामने लड़ते समय 
करते हैं (परन्तु एसी लड़ाई के प्रति व बहुत उत्साह नहीं दिखाते); अधिक भरपूर वार करने 
के लिए. व तलवार दोनों द्ाथों स चलाते हैँं। घुड़सवारों क पास दो भाले होते हैं जिन्हें 
“साविया' कहते हैं आर एक दाल होती है जा पदल सिपाहियों की दाल स छोटी होती है। 
पर वे अपने घ्ोड़ों पर ज्ञीन नहीं कसत ओर न वे घोड़ों को वश में रखने के लिए! उस 
प्रकार की लगामें ही लगात हैं जेसी कि यूनानी या केल्ट जाति के लोग लगाते हैं; इसके 
बजाय वे घाड़े के मुद् के चारों ओर बल के कच्च चमड़े का सिला हुआ एक टुकड़ा बाँध देते 
हैं ज्ञिसमें अन्दर की तरफ़ लोह या पीतल के कोटे लग होते हैं; जा लोग धनी होते हैं वे 
हाथी दोत के कॉंटे लगात हैं। ये कोट बहुत नुकीले नहीं होते। घोड़े के मुँह में लोहे की 
एक छोटी-सी छुड़ शल दी जाती है जिसमें बाग की रस्सियों जोड़ दी जाती हैं। इस प्रकार 
जब्र घ्ुड़सवार शग खींचता है तो घोड़े के मेह में पड़ी हुई छुड़ घोड़े को वश में रुखती है 
ओऔर इस छुड़ म॑ लग हुए काट उसके मुहर को दिशा का मान कराते हैं और घोड़ा आदेश 
का पालन करने पर बाध्य हो जाता है। ? 

यह विचार उठ सकता है कि राज-कर्मचारियों की इतनी जटिल व्यवस्था के अधीन और 
इतन कर देने के कारण जनता बहुत सुस्वी नहीं रही होगी। परन्तु मेंगास्थनीज़ ने लिखा है: 
४ इसी प्रकार देशवासियों के पास भी भरण-पोपण के प्रचुर साधन होने के कारण उनका 
जीवनस्तर साधाग्ण स्तर से ऊंचा है ओर उनकी यह विशिष्टता है कि वे गर्व से सिर ऊँचा 
करके चलते हैं। व विभिन्न कलाओं में भी बहुत निपुण हैं जसी कि स्वतंत्र वातावरण में श्वास 
लेनेवाले आर स्वच्छुतम जल पीनवाले मनुष्यों से आशा भी की जाती है। यहाँ की भूमि पर वे 
सभी फल उत्पन्न हात॑ हैं जिन्हें मनुष्य ने उगाना सीखा है; साथ ही यहाँ की प्रथ्वी के गर्भ में 
नाना प्रकार की धातुओं के अनेक भंडार हैं। वहाँ की खानों में सोना और चांदी बहुत बड़ी 


के 
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मात्रा में है और तांबा तथा लोहा भी कुछ कम नहीं है, इसके अतिरिक्त टीन तथा अन्य 
धातुएँ भी पायी जाती हैं। ये सब धातुएँ प्रतिदिन काम में आनेवाली वस्तुएँ, गहने तथा युद्ध 
के लिए, हथियार तथा अन्य सामान तैयार करने के लिए इस्तेमाल की जाती हैं। ”” 

भूमि बहुत उपजाऊ थी, पानी का बाहुल्य था और खाने-पीने की चीज़ें विपुल मात्रा 
में प्राप्प थीं। घनी नागरिक “ रत्नजट्त वेल-बूटेदार मलमल के कपड़े पहनते थे और जब 
कोई अभिजात व्यक्ति सड़क पर निकलता था तो एक नौकर उसके पीछे छुत्र लेकर चलता था।”? 
निधन लोग अपने “ लम्बे-लम्बे बालों पर पगड़ियाँ बांधघत थ या सफेद सादी मलमल के 
कपड़े पहनते थ। ” लोगों की ईमानदारी की ख्याति दृग्दूर तक थी; चोरी की शिकायतें 
कभी ही सुनने में आती थीं। यूनानी पर्यवेक्षक न इस बात पर आश्चर्य प्रकट किया है कि लोग 
अपने घर खुले छोड़ जाते थे और मुकदमेबराज़ी बहुत ही कम होती थी। चोरियों अपेक्षाकृत 
कम होने का कारण यह भी था कि पुलिस ओर ढंड की एक अत्यंत सुचारू व्यवस्था थी। 

अंद्रगुप्त नें समृद्धि और वेभव के इसी युग म॑ अपना जीवन व्यतीत किया और (३२२ से 
२९८ ई० पृ० तक) २४ घटनामय वर्षों तक सफलतापूर्वक शासन किया। जसे-जैस वह बूढ़ा 
होता गया धर्म की ओर उसकी रुचि भी बढ़ती गयी। जन ग्रंथों मं हमें इस बात का उल्लेख 
मिलता हैं कि जैनमत के प्रति सम्राट की रुचि इतनी बढ़ गयी कि अंत म॑ वह अपना राजपाट 
छोड़कर संत भद्रब्ाहु के साथ दक्षिण की ओर चला गया ओर श्रवण बेलगोला के निकट एक 
स्थान पर जाकर रहने लगा। यहाँ पहुँच कर वह तपस्वी है| गया और आमरण ब्रत रखकर 
परलोक सिधार गया। 

कदाचित कोई दूसरा भारतीय शासक इतनी राज्नीतिक सफलताओं का दावा नहीं कर 
सकता जितनी कि मौय साम्राज्य के संस्थापक ने प्राप्त कीं। उसका पालन-पोपण एक अनाथ 
बालक के रूप में हुआ था। उसवध सारी सफलताओं का श्रेय स्वये उसके चरित्र-बल तथा 
योग्यता और उसके मित्र चाणक्य की सहायता तथा मार्गदशन को है। वह जितना मह्यन 
योद्धा था उतना ही महान प्रशासक भी था। उसके शासनकाल मं, जिसम॑ जीवन का स्पंदन 
अत्यंत तीत्र था, सारे साम्राज्य में शांति का राज रहा और समस्त जनता का जीवन समृद्धि- 
शाली बन गया। एक स्वप्न ओर शपथ के आधार पर उसने और चाणक्य ने मिलकर एक 
शक्तिशाली साम्राज्य की स्थापना की; प्राचीन मारत म॑ ऐसा साम्राज्य न इससे पहले कोई 
था और न बाद म॑ हुआ। उसके न्याय में समवेदना का पुट था और यदि वह इतने वैभव 
का जीवन व्यतीत करता था तो उसे इसका अधिकार भी था। एक अद्वितीय सेनानायक, एक 
कुशल प्रशासक और एक अनुपम व्यक्ति होने के कारण चंद्रगुप्त भास्त के मदन शासकों का 
शिरोमणि है। 

जब चंद्रगुप्त ने राजवैभव त्याग कर तपस्या का कठोर जीवन अपनाने का संकल्प किया तो 
लगभग ३०० ई० पू० में उसका बेटा बिंदुसार पाटलिपुत्र के शासन का उत्तरदायित्व सभालने 
की तैयारियां करने लगा। उसमें और उसके पिता में आकाश-पाताल का अंतर था क्योंकि 
उसका व्यक्तित्व बिल्कुल ही अंधकार में छुपा हुआ है। उसके बारे में कहा जाता हे कि वह 
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बहुत महान विजेता था, और यद्द भी कद्या जाता है कि उसका एक दूसरा नाम था, अमित्रधात--- 
शत्रुओं की मारनेवाला। बाद्ध स्रोतों के अनुसार चंद्रगुप्त के बेटे के शासनकाल में भी चाणक्य 
मंत्री रहा, यह संभव है कि दकन प्रदेश मौर्य राज्य में ब्रिंदुसार के शासनकाल में ही मिलाया गया 
हो। ऐसा प्रतीत होता है कि इसी समय तशक्षशिला म॑ विद्रोह हुआ परंतु उसके बेटे अशोक ने 
विद्रोह का कुचल दिया। मेगास्थनीज़ के बाद देइमाकास बिंदुसार के दरबार में यूनान का 
राजदूत होकर आया; वद्र सीरिया के राजा का राजदूत था। यूनानी खोतों से हमें पता चलता 
है कि बिंदूसार ने सीरिया के राजा एऐटियोकस को पत्र लिखकर प्राथना की कि वह एक दाशनिक, 
कुछ मीठी मदिरा और सस्े हुए अंजीर खरीदकर उसके पास भेज दे। एऐटियोकस ने मदिरा 
ओर अंजीर भेजना तो स्त्रीकार कर लिया और यद््‌ लिख भेजा कि यूनान का कानून दाशनिकों 
की खरीदने और बेचने की अनुमति नहीं देता। त्रिंदुसार का परिवार बहुत बड़ा था और 
उसके बहुत से बेटे थे; उसने २५ वर्ष तक शासन किया। यद्यपि उसने नये देशों पर विजय 
प्राप्त करके राज्य के विस्तार में कोइ बहुत अधिक बृद्धि नहीं की पर २७२ इ० पू० में जब 
उसकी मृत्यु हुई ता वह उस विस्तृत साम्राज्य का ज्यों का त्यों छाड़ गया जे उसे अपन 
पिता से उत्तराधिकार में मिला था। 

अशोक तीसरा शताब्दी इसा-पूर्व में इस देश में शासन करता था पर हमारी राष्ट्रब्वजा में 
जो चक्र बना है ओर हमारें राज्य की मुहर पर जा शेर बन हैं, उनमे वह आज भी जीवित है; 
इतना प्रबल है इतिहास पर उसका प्रमाव ! कई शताब्दियों तक गर्मी, सी, और वर्षा का 
सामना करने के बाद चद्नानों और टूट फूटे स्तंभों पर जो धूमिल रखाएँ अंकित मिलती हैं उनमें 
हमें एक एसे व्यक्ति का स्वर सुनायी देता हे भिसने एक विजेता के रूप में अपना जीवन 
आरंभ किया आर बाद में धरम और सदाचार का प्रचारक बन गया। अशोक को राजनीति पर 
. आधारित साम्राज्य उत्तराबिकार में मिला था पर उसने इस प्रृथ्वीं पर सदाचार का साम्राज्य 
स्थापित करने का प्रयन्न किया। 

इस गारवशाली शासन के प्रारंभिक काल के विषय में बहुत-सी बातें ज्ञात नहीं हो सकी हैं। 
बोद्ध वाइ़मय में बताया गया ह कि अशोक पहले विदिशा में सम्राट्‌ का प्रतिनिधि था, जहां 
उसने देवी नामक एक महिला से विवाद्र किया और उससे उसके दो संतान हुई--एक पृत्र 
महेन्द्र आर एक पुत्री संघरमित्रा। ये दानों ही बाद्ध मिक्षुओं के रूप में श्रीलंका गये। अशोक 
का राज्याभिपक हाने म॑ चार वष का विलम्ब हुआ। उसके संबंध म॑ं यह भी कहा जाता है कि 
राज्य के अधिकार के लिए बहुत भीषण युद्ध हुआ जिसमे उसने एक को छोड़कर अपने सभी 
भाइयों को मार डाला और इस प्रकार अपने भाइयों के रक्त के सागर को पार करके वह अपने 
पूर्वजों के सिंहासन पर बेठा। उसके शिलालेग्बों म॑ं जीवन के बाद के वर्षो में उसके विचारों 
तथा क्ृृत्यों का तो बहुत विस्तृत उल्लेग्ब मिलता है पर उनम॑ उसके शासन के प्रारंभिक भाग 
के बारे में एक शब्द भी नहीं कहा गया है। अशोक द्वारा अपने भाइयों की हत्या के जो 
उल्लेख हमें मिलतें हैं उनकी हमें कड़ी छानबीन करना चाहिये क्योंकि इनके पीछे यह सिद्ध 
करने का उद्देश्य साफ़ छुपा हुआ है कि वोद्धमत स्वीकार करने के बाद सम्राट्‌ के चरित्र में 
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कितना बड़ा अन्तर हुआ। यद्द अधिक संभव प्रतीत होता है कि अशोक के सम्राट बनने और 
उसका राज्यामिषेक होने के वीच कुछ समय बीता हो; यह कहा जा सकता है कि वह २७३ 
ई० पू० में सम्राट घोषित किया गया ओर २६९ ई० पृ० में उसका राज्यामिपेक हुआ। 

वह किसी भी प्रकार सिंहासन पर बैठा हो, पर यह निर्विवाद है कि अशोक के शासन के 
प्रथम आठ वर्षों में कोई उल्लेखनीय घ्रटना नहीं हुई। वह बहुधा शिकार खेलने जाया 
करता था। वह अच्छे खान का बहुत शौकीन था; मोर का गोश्त उस विशेष रूप से पसंद था। 
अपना अधिकांश समय वह रनवास में, राजसी अश्वशाला में और उद्यान में व्यतीत करता 
था। परन्तु जत्र कलिंग की जनता ने खतंत्रता प्राप्त होने के उद्देश्य स विद्राह् कर दिया तो 
उत्तके जीवन की इस शांत धारा म॑ एक वूफान-सा आ गण। अशोक गाजमदइल का शांत 
वातावरण त्याग कर राणक्षेत्र के कोलाहल में कृद पड़ा और बड़ी निभयता से उसने कलिंग के 
विद्रोह को कुचल दिया। 

यह घटना २६१ ई० पृ० की है जब उस शासन करते अभी आठ ही वर्ष हुए थे। अपने 
जीवन के इस एकमात्र युद्ध का वर्णन अशोक ने अत्यंत मर्मस्पर्शी तथा सुस्पष्ठ ढंग से किया 
है। वह कहता है: “इस युद्ध में डेट लाख लोगों का निर्वांसित किया गया, एक लाख लोग 
मारे गये और इससे कई गुनी संग्ब्या म॑ लोग मर गये। ? इस मीपण नग्मेध की जो छाप 
अशोक के मस्तिष्क पर पड़ी वह इतिहास म॑ एक नये युग की द्योतक है। बंदियों की देखकर 
अशोक की अतिक्रमण की महत्याकांक्षा की तृष्णा पूरी तरह तृम्त हो गयी, जो लोग अपंग हो 
गये थे उन्हें देखकर उसका हृदय रो उठा और जो लोग मार गये थे उन्होंन एक नये राजा को 
जन्म दिया। यहीं से उसका जीवन एक नयी दिशा में म॒ुड़ गया; इसी की “कलिंग-विजय के 
बाद देवानामप्रिय का प्रायश्चित ” कहा गया। मानव इनिद्वास मं, न इससे पहले और न इससे 
बाद, कोई ऐसा उदाहरण नहीं मिलता जब्र किसी गाजा ने ऐस काम के लिए, जिसे राजाओं . 
का कर्तव्य समझा जाता हो, शोक प्रकट किया हो। विजेता अशोक के सामने उन लोगों के 
तड़पते हुए. तथा क्षत-विश्षत शरीर पड़े हुए. थे जिन्होंने उसके विरुद्ध विद्रोह करने का साहस 
किया था। परन्तु रणक्षेत्र की विजय हृदय के क्रंदन में बदल गयी और अब जो तलवार म्यान 
में रखी गयी वह फिर कभी उससे बाहर नहीं निकली। इसके बाद से यदि अशोक ने कभी 
दुंदु भी बजवायी तो सत्य के प्रचार के लिए। प्रतिभाशाली योद्धा धर्म ओर सदाचार का 
प्रचारक बन गया। 

कलिंग के युद्ध के बाद अशोक के जीवन में पृणे परिवर्तन आ गया। उसके बाक़ी जीवन 
से संबंधित तथ्यों की जानकारी हमें स्वये उसके अमिलेखों से प्राप्त होती है, जिनमें बहुत 
थोड़े शब्दों में बहुत-कुछ कद्द दिया गया है। अशोक आनेवाली पीढदियों के लिए शिलाओं 
और स्तंभों पर अंकित लगभग तीस अमिलेख छोड़ गया जो उत्तर-पश्चिम में शाहब्राजगद़ी 
से लेकर पश्चिम में सोराष्ट्र और दक्षिण से मैसूर तक उसके पूरे साम्राज्य के हर भाग में बिखेरे 
हुए थे। ये अभिलेख चौदह शिलालेखों, सात स्तंम-लेखों तथा सात अन्य अपेक्षाकृत कम 
महत्त्वपूणं अभिलेखों के रूप में हैं। इन अभिलेखों द्वारा हमें कई शताब्दियों को पार करती 
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हुई अशोक की आवाज़ सुनायी देती है, इसलिए, ये बड़े ध्यान और विस्तार के साथ अध्ययन 
करने योग्य हैं। प्राचीन मारत के पत्थर तथा तांबे पर अंकित सकड़ों अभिलेख आज भी 
विद्यमान हैं, जिनमें बरहुत के एक पंक्तिवाले सांकुल्पिक पुरालेखों से लेकर इलाहाबाद के 
स्तंभ पर सुंदर तथा चुने हुए शब्दों में अंकित समुद्रगुत्त की प्रशस्ति तक सभी प्रकार के 
अभिलेख शामिल हैं। किसी भी अभिलेख को यों ही अललटप्प पढने लगना कोई बहुत 
रोचक काम नहीं है वयोंकि उसकी भाषा अत्यंत अलंकारपूर्ण तथा अप्रचलित होती है। परंतु 
अशोक के अभिलेख इसका उल्लेखनीय अपवाद हैं। इन अभिलेखों मं वाक्य अन्य पुरुष में 
इस प्रकार आरंभ करने कि “सम्राट देवानामप्रिय प्रियदशिन का कथन है”? अशोक शीघ्र ही 
प्रथम पुरुष एकबचन में बोलने लगता है आर अपने पिछले जीवन तथा वर्तमान विचारों के 
बारे में बताता है और यह बताता है कि उसके विचार म॑ क्‍या नतिक है और क्या अनैतिक। 
केवल एक बार ' अशोक ! नाम का प्रयोग किया गया है; आम तौर पर सम्राट की उपाधि देवानाम- 
प्रिय प्रियदर्शिन का ही प्रयोग किया है। 

उपरोक्त बात को स्पष्ट करने के लिए हम एक बहुत अच्छा उदाहरण देते हैं। ११वें 
शिलालेग्ब पर ये शब्द अंकित हैं : “देवताओं के प्रिय सम्राट प्रियदशिन कहते हैं: धम्म 
के गुण से बढ़कर कोई दूसरा गुण नहीं है, अर्थात, धम्म का ज्ञान रखना और धम्म से नाता 
जोड़े र्रना। इसका अथ यह है कि दासों तथा अनुचरों के प्रति उचित व्यवहार, माता-पिता 
की आज्ञा का यथाचित पालन, मित्रों, परिचितों तथा संग-संबंधियों की और ब्राह्मणों तथा 
श्रमणों की यथोचित उपहार (और) पशुओं के प्रति यथाचित अहिंसा का पालन।” पिता, पुत्र, 
भाई, स्वामी, मित्र या परिचित ही नहीं बल्कि पड़ोसी तक यह कद्द सकते हैं : यह उचित है, 
इसे करना चाहिये। जो इस नियम का पालन करता है वह सांसारिक जीवन में अपना कतंव्य 
पूरा करता है और धम्म के गुण के कारण असीम आत्मिक गुणों से संपन्न हो जाता है।” 
(मंडारकर द्वाया अंग्रेज़ी में अनूदित अशोक के उद्धरण, प्रष्ठ २९७-८ का हिन्दी रूपान्तर)। 
संत्राधन के वेयक्तिक देग ओर प्रत्यक्ष आवदन की दृष्टि से यह शिलालेख अद्वितीय है। इस 
शिलालेस म॑ हम देस्त हैं कि सम्राट उस शिला या स्तंभ के पास से होकर गुजरने वाले हर 
उस व्यक्ति का सीध-सीध संब्राधित करके बात कह रहा हैं जो पढ़ना जानता हो और इस प्रकार 
जान सके कि महाराजाधिराज सम्राट देवानामप्रिय प्रिययर्शिन अशोक को क्या कहना है। लोगों 
के मस्तिप्क पर इन लेखों की छाप बहुत गहरी पड़ी होगी क्योंकि लोग आम तौर पर पढना- 
लिखना जानते थे इसलिए हजारों लागों न अशोक के ये शब्द पढ़े होंगे और उनके द्वारा 
सम्राट्‌ के वयक्तिक सम्पर्क में आये होंग। इस लोक तथा परलोक की समस्याओं के विषय में 
प्रजा के प्रति अपने व्यवहार में वेयक्तिक सम्पर्क की इसी प्रश्नत्ति को देखते हुए अशोक का 
यह कथन सर्वथा न्यायाचित प्रतीत होता है : “सभी मनुष्य मेरी संतान हैं। जिस प्रकार 
(अपनी) संतान के लिए मेरी यही कामना रहती है कि वे इस लोक तथा परलोक में समस्त 
कल्याण तथा सुस्त्र के भागी बनें, ठीक उसी प्रकार हर व्यक्तित के लिए मेरी यही कामना रहती 
है।” (प्रथक कलिंग शिलालेख) | 


2 2 2 27%: 
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इतिद्रास को बहुधा युद्ध और विजय तथा लौकिक वेभव का भव्य प्रदर्शन समझा जाता है। 
पर अशोक के संबंध मं यह बात सच नहीं थीा। उसके अभिलेखां से जिस इतिहास का 
रहस्योद्घाटन होता है वह उन तथ्यों से सर्वथा भिन्न है जिनके आधार पर साधारणतया 
ऐतिहासिक बृत्तांत लिखे जाते हैं। अशोक का इतिहास एक ऐसी व्यथित आत्मा की कहानी 
है जो नरसंहार पर केवल पश्चाताप करने स आगे बटकर धमविजय प्राप्त करने के पुनीत 
संतोष तक पहुँचने के लिए प्रयननशील है। कलिंग युद्ध के शीघ्र ही बाद अशोक बोद्धमत के 
शांतिनिष्ठ तथा नतिक आदर्शों म॑ सक्रिय रूप से दिलचस्पी लने लगा और बाद म॑ बह इस 
मत का अनुयायी हो गया। परंतु बीद्ध होने के बाद भी अशोक इस बात को नहीं भूला कि 
वह राजा भी है ओर अपने शिलालेखों म॑ं उसने जिस धर्म का प्रचार किया है वह एक धार्मिक 
मत न होकर संदाचार की एक पड़ति हैं। उसने दान, सदाचार, माता-पिता तथा बड़ों के प्राति 
ओर तपस्वियों तथा ब्राह्मणों के प्रति सम्मान आर सबसे बढ़कर हर एक के प्रति अहिसा का 
उपदेश किया है। उसने परिवार म॑ एकता तथा परिवार के सभी सदस्यों के बीच प्रमपूर्ण 
व्यवहार के गुण पर जार दिया हैं ओर हम यह भी बता दिया है कि स्वये उसके आचरण और 
विचारों म॑ कोई अंतर नहीं है | उसने हमें बताया हैं कि स्वादिष्ट भोजनों के प्रति राजा की 
रुचि को संतुष्ट करने के लिए मौस का प्रयोग न्यूनतम कर दिया गया है, राजाओं की प्रिंय 
क्रीड़ा आखेंट को त्याग दिया गया है और पूरे राष्ट्र को एक मुखी परिवार समझा जाता है 
जिसका भाग्यविधायक राजा होता है। उसने जनता का आह्यान किया है कि वह कुविचारों, 
कठोर वचन तथा हानिकारक कर्मा को व्यागकर सदा परलोक को ध्यान में रखे। उसने चेतावनी 
दी है कि जो जैसा बोयेगा वह वसा ही काटेगा; अपने मनसा, वाचा और कमंणा जो 
अपने को जितने सुख-दुख का अधिकारी बनायेगा उसमें रत्ती भर कमी नहीं हो सकती चाहे 
कोई कितना ही पवित्र क्‍यों न हो या अपनी बुद्धि का कितना ही प्रयाग क्‍यों न करें। उस 
समय म॑ भी लोग धार्मिक संस्कारों को आज की ही तरह बहुत पहत्त देते थ और स्त्रियां तो 
बहुत ही ज्यादा महत्व देती थीं; कम स कम अशोक ने अपने एक शिलालेख में यही कहा है: 
बड़ों का आदर करो, दूसरों के प्रति अपन व्यवहार में प्रम का भाव रखो, सत्य पर अय्ल रहो 
ओर अपने से निम्न स्तर के लोगों के प्रति उदार आर क्षमाशील रहो, बस यही तुम्हारा 


कर्तव्य है। संक्षेप में यह हे वह धर्म जिसमं अशोक विश्वास रखता था और जिसका प्रचार 


करने का उसने प्रयत्न किया। 

परन्तु प्रियदर्शिन केवल प्रचार पर ही संतोप करके नहीं बैठ गया। उसमें धर्म प्रचारकों 
जैसा उत्साह था और उसके पास एक सम्राट्‌ की शक्ति थी ओर इन दो बातों--उत्साह और 
शक्ति के संयोजन--के परिणामस्वरूप सदाचार के बारे में अनेक आदेश निकाले गये। जेसे 
जैसे समय बीतता गया इस बात के प्रति अशोक का उत्साह बदता गया कि लोगों के जीवन 
पर उसके विचारों की छाप पड़े। वह उसे मेलों-ठेलों और साब॑जनिक आमोद- प्रमोद के 
विरुद्ध था। बाद में उसने अनेक पशुओं तथा पक्षियों का बंध निषिद्ध घोषित कर दिया, परंतु 
चूँकि इनमें से अधिकांश साधारणतया खाने के काम में नहीं आते थे इसलिए, इस निषेध से 
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जन-साधारण को, जो सामान्यतया मासाह्ारी थे, किसी विशेष कठिनाई का सामना नहीं करना 
पड़ा। अशोक ने बंदियों को कायावासों से मुक्त कर देने की आज्ञा दे दी और जिन्हें मृत्युदंड 
दिया गया था उनका दंड तीन दिन के लिए स्थगित कर दिया। उसने सड़कें बनवायीं, सड़कों 
के किनारे पेड़ लगवाये, विश्रामग्रहों की स्थापना की, मनुष्यों तथा पशुओं के लिए. 
चिकित्सालय बनवाये और एऐस वृक्षों को लगाने की आज्ञा दी जो रोगग्रस्त मनुष्यों को स्वस्थ 
बनाने में उपयोगी सिद्ध हो सकते थ। 
अशोक धार्मिक संस्कारों का पालन भी इतन ही नियमित रूप से करता था। वह बौड़ों 
के पवित्र स्थानों की तीथ-यात्रा पर गया ओर वहां उसने महात्मा बुद्ध के भक्त के आगमन 
की-स्म्ृति में स्तंभ लगवाये और करें में छूट दी। वद बाद्ध संघ्र के कार्य-कलाप पर भी कड़ी 
दृष्टि र्बता था आर जो लोग कोई ग़लती करते थे उन्हें वह फ़ोरन चेतावनी देता था कि 
यदि उन्होंन अपना आचरण नहीं बदला तो उन्हें संघ स बहिप्कृत कर दिया जायेगा क्‍योंकि 
संघ की एकता को खतरं म॑ नहीं डाला जा सकता था। वह वाद्ध संघ के धर्माघिकारियों को 
बड़े सम्मानपर्वक संत्रोीधित करता था। उसने बीद्ध घमंग्रंथों का उल्लेख अनेक बार किया है, 
आर उसके मतानुसार उनका बार बार पाठ करना तथा उनका अध्ययन विशेष रूप से अत्यंत 
उपयागी सिद्ध हो सकता है; इससे पता चलता है कि वह बोद्ध धर्मग्रेथों सं कितनी भली 
भौति परिचित था। सार दश म॑ असंख्य स्तृप बनवाने के लिए वह बहुत प्रख्यात है और 
उसके बनवाये हुए स्तेमों तथा उनके ऊपर लगी हुई म॒र्तियों म॑ं उसकी कलात्मक रुचि, उसके 
दृष्टिकोण की व्यापकता तथा उसके साम्राज्य की भव्यता प्रतित्रिंबित होती है। 
माय प्रशासन का काय संचालन छोाट-बढ़े राज-कमचारियों के एक जटिल संगठन द्वार 
होता था। इस संगठन का प्रधान राजा होता था जो अपनी प्रजा की अपनी संतान के समान 
समझता था। इसके बाद एक मंत्रिमंडल हाता था जो शासन-संत्रंधी सभी प्रश्नों के बारे में 
राजा को परामश देता था। प्रशासन-व्यवस्था के विभिन्न अंगों का संचालन विविध अधिकारियों 
के हाथ में था। इन अधिकारियों में अशोक ने युकतों, राजुकों, प्रादेशिकों, महामात्रों तथा 
धममहामात्रों का उल्लेख किया हैं। धममहामात्र अशोक द्वारा नियुक्त किये गये अधिकारियों 
की एक विशेष श्रणी थी। उनका काम था लोगों के नतिक आचरण का ध्यान रखना, धम संघों 
के का्य-कलाप म॑ दिलचस्पी रखना आर अशोक द्वारा मनुष्यों तथा पशुओं के लिए बनवाये गये 
चिकित्सालयों, सड़कों और बृक्षों आदि की सुव्यवस्था की निगरानी करना। ये धर्ममहामात्र, 
या जिन्हें हम सदाचार अधिकारी कह सकत हैं, इस बात का ध्यान रखते थे कि सम्राट की 
नेतिकता-संत्रंघी सभी आज्ञाओं का पालन किया जाये और उन्हें बहुत अधिकार मिले रहे होंग। 
अपनी प्रजा की नतिक तथा भातिक उन्नति के लिए इतने उत्साहप्ृर्वंक काम करने के बाद 
अशोक की यह इच्छा हुई कि दूसरे समीपवर्ती राष्ट्रों को भी उसके उद्देश्यों और कृत्यों का 
शान हो जाये। चाल, चर, पांडय तथा सिंहल राजाओं के दस्त्रारों के अतिरिक्त उसने उस 
समय के कुछ मध्य-पृर्वी देशों के राजाओं के यहाँ भी अपने राजदूत भेजे। जिन राजाओं के 
यहाँ उसने अपने राजदूत भेज थे उनमें अशोक ने सीरिया के थियोस, ऐंटिओकस द्वितीय, 
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(२६ १-२४६ इ. पृ.), मिस्र के फ़िलाडेल्फ़स, तोलेमी द्वितीय, मकदूनिया के एऐंटीगोनोस 
गोनातास (२७८-२३९ ई. पृ.), तथा साइरीन के मागास (३००-२५४८ ई. पृ.) और एपीरस 
के एलक्जेन्डर (२७२-२५८ इ., पृ.) का उल्लेसख किया है। 

बीद्ध वाइमय स हमें पता चलता है कि अशोक के शासनकाल में बीद्ध भर्म-प्रचाग्क 
भारत के विभिन्न भागों में ओर विदेशों मं गये। स्वयं अशोक का वा महंद्र आर बेटी संघ- 
मित्रा श्रीलंका गये, अन्य धर्म-प्रचारक हिमालय के प्रदेश म॑ं तथा उसस भी और आगे गये। 
यह भी संभव है कि धम-प्रचारक बर्मा भी भेजे गये हों बाद्धमत जो एक छोटे-स मठीय 
धर्म के रूप में आरंभ हुआ था सम्राट्‌ का समथ्न पाकर सारे भारत में, आर फिर विदेशों में 
भी, फेल गया। उसने एक नये सामाजिक दृष्टिकोण को जन्म दिया आर नयी सजनात्मक 
शक्तियों को उन्मुक्त किया। इन्हीं सत्र बातों के लिए. अशोक की तुलना बहुधा कांस्टेंटीन 
महान स की जाती है जिसने पर रोमन साम्राज्य म॑ ईसाई मत को फेलाया। बाद्ध वाइमय में 
यह भी दावा किया गया है कि वोद्ध की तीसरी परिषद अशोक के शासनकाल में हुई थी 
आर इस परिषद म॑ बाद्ध धमग्रंथों की अधिकृत रूप दिया गया। 

अशोक ने अपन सामने जा लक्ष्य रखा था वह सचमुच बहुत विशाल था; बढ़ अपनी'ः प्रजा 
के जीवन को बिल्कुल ही बदल देना चाहता था। राणक्षत्र से विमुख होकर उसने अपना सारा 
जीवन परापकार ओर घमनिष्ठता का पालन करने के लिए. अर्पित कर दिया; जहा दूसरे कदम 
रखने से भी घत्ररात थ वहाँ उसने सफलता के उच्चतम शिखर तक पहुँचन का प्रयत्न किया। 
जब हम उसके अभिलेख पढ़ते हैं तों हमे एसा लगता है कि एक मदन विभूति हमारे सामने 
खड़ी है, एक ऐसी विभूति जसी किसी देश के जीवनकाल में शायद ही कभी दुबारा देखने 
मं आती हो। खुरदुरी चट्टानों और सुद्दाल स्तंभों पर दृढ़ रूप से अंकित पंक्तियों से हमें 
एक ऐसी उदात्त आत्मा की वाणी आती हुई मुनायी देती हँ जिसने बुद्ध को बोधप्राम के मम 
का समझा था आर उसे समझने के बाद राजमहल मे उसे व्यावद्वारिक रूप देन ओर अपन 
शक्तिशाली साम्राज्य म॑ उसका प्रचार करन का साहस किया था। दान, दया, सच्ची लगन 
ओर ईमानदारी इस सम्राट की कुछ विशिष्ट लाक्षणिकताएँ हैं; इनका हम पर गहरा प्रभाव 
पड़ता है और यह सोचकर कि अशोक जसा राम्राट्‌ हमार देश पर शासन करता था हमारी 
मुख्ाकृति गर्व की भावना से आलोकित हा उठती है। 

परन्तु ऐसा प्रतीत शेता है कि इतने वैविध्यपृण जीवन का अंत अत्येत दुःखद ढंग से 
हुआ। बौद्ध बत्तान्तों स हम पता चलता हैं कि इस महान सम्राट ने दान में अपनी इतनी 
अधिक संपत्ति दे दी कि अंत में उसके पास एक फल को छोड़कर आर कुछ भी नहीं बचा 
आर उसने वह भी निःसंकोच दान कर दिया। यह मान लेना तर्कसंगत है कि बद्धावस्था में 
अशोक को अपने काम में अनेक बाधाओं का सामना करना पड़ा आर कदाचित्‌ उसे अपने 
मंत्रियों और उत्तराधिकारियों के हाथों अपमान भी सहन करना पड़ा हो। पर उसने जो कर 
दिखाया था वह कोई दूसरा व्यक्ति अकेले नहीं कर सकता था और मरते समय (लगमग 
२३६ इ० पू०) अशोक के हृदय में कोइ पश्चाताप नहीं था। 
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यह था अशोक, सम्राटों का शिरोमणि। जैसा कि एनच० जी० वेल्स ने कहा है: “ इतिहास 
के प्रष्ठों में महाराजाधिराज आर महामहिम और परमश्रष्ठ और राजराजेश्वर आदि अनेक 
उपाधियों से सुशोमित जितने राजाओं के नाम भरे पड़े हैं उनमें अशोक का नाम सबसे 
अधिक उद्दीम है, और प्रायः एक अकेले सितारे की तरह चमकता है। वोल्गा नदी से लेकर 
जापान तक उस के नाम का आज तक सम्मान किया जाता है। चीन में, तिब्बत में, यहाँ तक कि 
भारत में भी--जिसने उसके सिद्धांतों को छोड़ दिया है-- उसकी महानता की परम्परा आज 
तक क्रायम है। आज जितनी संख्या म॑ लोग उसकी स्मृति को श्रद्धांजलि अर्पित करते हैं उतने 
लोगों ने तो कभी कांस्टेटीन या शालंमान का नाम भी न सुना होगा।” एक गाजपुत्र के रूप 
म॑ जन्म लेकर वह धर्म-प्रचाग्क बन गया; दूसरें राजा अन्य देशों पर विजय प्राप्त करके शासन 
करने मे संतुष्ट रहत थे पर अशोक ने इस मार्ग को त्याग कर अपने आप पर विजय प्राप्त करने 
आर मनुष्य के हृटय मे 'सत्यम शिवम्‌ सुन्दरम? का साम्राज्य स्थापित करने का पथ ग्रहण किया। 

अशोक की मृत्यु के बाद माय साम्राज्य की शक्ति बड़ी तेज़ी से क्षीण होने लगी। अशोक 
के कम से कम चार बेटे थे, जिनमें से कुणाल को तो गद्दी पर बिठाया नहीं जा सकता था 
क्योंकि उसकी सानली माँ न कपट से,उसे अंधा करवा दिया था। महेंद्र बद्ध संघ में शामिल 
हो गया था और श्रीलंका में रहता था; तीवर भी मिक्षु बन गया था। जलूक काश्मीर में 
शासन करता था। बस्र की गुफा म॑ हम अशोक के पात दशरथ का एक शिलालेख मिलता 
हे जिससे हम यह निष्कषत निकाल सकते हैं कि अशोक के बाद वही गद्दी पर बेठा होगा। 
जैन ग्रंथों में सम्पति को अशोक का उत्तराधिकारी बताया गया है और पुराणों मे लिखा है 
कि अशोक के बाद केवल तीन मौर्य सम्राट हुए : देवधर्मन, शतधर्मन और बृहद्रथ। इन- 
में से कोन अनुमान सही है यह बता सकना प्रायः असंभव है। इसके अतिरिक्त यह बात भी 
है कि इनमें से अधिकांश सम्राटों ने बहुत ही थोड़े-थोड़े समय के लिए शासन किया। 

इसका क्‍या कारण था कि अशोक की मृत्यु के बाद इतना महान साम्राज्य इतनी तेज़ी से 
छिन्न-भिन्न हो गया। कुछ विद्वान यह तर्क देते हैं कि अंतिम विश्लेषण में बहुत बड़ी हृद तक 
अशोक स्वयं अपने विस्तृत साम्राज्य के पतन के लिए ज़िम्मेदार था। उनका कहना है कि 
बाद्धमत के सिद्धान्तों का स्वीकार करने के बाद उसने शांति की जो नीति अपनायी और 
नतिकता के प्रति जो उत्साह दिखाया उसने ब्राह्मणों की एक प्रति-क्रांति को प्रोत्साहन 
दिया। मोर्यों के अंतिम शासन बृहद्रथ को जब उसके ब्राह्मण सेनापति पुष्यमित्र शुंग 
ने मार डाला उस समय यह प्रति-क्रांति हिंसा की चरम सीमा को पहुँच गयी। इसके अति- 
रिक्त यह भी कद्या जाता है कि अशोक सम्राद के सिंहासन पर बैठने की अपेक्षा धर्माधीश के 
पद पर बेठने के लिए अधिक उपयुक्त था और उसकी सफलताओं का जो परिणाम हुआ वह 
अनिवार्य था। ये तक रोचक तो हैं पर ऐसी बातें कहना अशोक के साथ भी अन्याय करना है 
ओर उसके साथ भी जिसका वह अनुयायी था। मोय साम्राज्य के क्षय का सबत्रसे तकेसंगत 
कारण उस साम्राज्य के विचित्र संविधान में ढूंढ़्ा जा सकता है। मौय साम्राज्य एक अत्यन्त 
कैंद्रीकृत निरंकुश शासन था जिसका अस्तित्व सम्राट्‌ के व्यक्तित्व की शक्ति पर निर्भर था; 
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सम्राट अपनी शक्ति ओर प्रतिष्ठा के द्वारा साम्राज्य के विभिन्न अंगों को एकब्रद्ध रखता था। 
एसा प्रतीत होता है कि अशोक के उत्तराधिकारियों मं वह चरित्रतबल नहीं था जो एक साम्राज्य 
का शासन चलाने क लिए. आवश्यक है। अशोक की मृत्यु के बाद महत्वाकांक्षी अधिकारियों 
ने स्वयं अपनी शक्ति बदाने का प्रयत्न किया होगा। साम्राज्य का विस्तार धीरें-चीरे घटते- 
घटते पहले की तुलना म॑ छाया मात्र रह गया। इसका एक ओर कारण यह भी हो सकता 
है कि माय साम्राज्य के राजकर्मचारी मेडल का व्यवहार जनता के प्रति अत्याचारपृर्ण होता 
गया हो। संस्कृत भाषा की दिव्यदान नामक एक वोद्ध पुस्तक की कहानी से इस बात की पुष्टि 
होती है। इस कहानी में बताया गया है कि बिंदुसार के शासनकाल में तक्षशिला नगर में एक 
प्रिद्रोह खड़ा हो गया ओर अशोक को इस घटना की छानबीन के लिए नियुक्त किया गया। 
जब अशोक तक्षशिला गया तो वहीं के निवासियों न उससे कहा ; “हम न राजकुमार के 
विरुद्ध हैं न सम्राट बिंदुसार के। परंतु ये दुष्ट मंत्री हमारा अपमान करते हैं।...!” अशोक ने 
स्वये भी अपने एक अभिलेख म॑ राजकमचारियों के अत्याचार की संभावना की ओर ही नहीं 
बल्कि उसके वास्तविक अस्तित्व की ओर संकत भी किया है, जिसकी रोकथाम के लिए. उसने 
अपने महामात्रों का हर पाँच या तीन वर्ष बाद निरीक्षण के लिए राज्य के विभिन्न भागों का 
दीरा करने की आज्ञा दी। इन दोरों के समय इन उच्च पदाधिकारियों को राजकर्मचारियों के 
अत्याचारों का छानबीन करनी पड़ती थी ओर यदि किसी के साथ अन्याय हुआ हो, जैसे उसे 
अनुचित रूप से गिरफ्तार कर लिया गया हो या यातनाएँ दी गयी हों, तो उस अन्याय का 
निवारण करना पड़ता था। अशोक ने स्वयं इस बात कं स्वीकार किया हैं कि उस समय केवल 
कलिंग में ही नहीं बल्कि उज्जयनी, तोसलि आर तक्षशला में भी कुप्रशासन की संभावना 
थी। अशोक के जीवनकाल में जनता की यह विश्वास था कि वह रवय॑ सम्राट के पास जाकर 
न्याय प्राप्त कर सकती थी, पर उसके मर जान के बाद केंद्रीय प्रशासन के प्रति जनता का 
विश्वास और वफ़ादारी बहुत बड़ी हृद तक मिट गयी होगी। फलस्वरूप बड़े व्यापक रूप से 
विद्रोह उठ खड़े हुए होंग। इस प्रकार २०६ ई. पृ. में एटिओकस के नेतृत्व में यूनानी 
आक्रमण के फलस्वरूप साम्राज्य का हास आरंभ हुआ और इसकी परिणति पुप्यमित्र शुंग की 
शक्ति के उदय में हुई। 

पुराणों में आर बाण के हप॑चरिंत में भी १८७ ई, पृ, म॑ पुराने राजवंश की जगह इस 
नये राजवंश की स्थापना पर संतापजनक प्रकाश डाला गया है। माय शासन के अंतिम वर्षों 
में पुष्यमित्र शुंग ने मौर्य राज-दखार में और विदिशा के प्रांत में भी धीर-घीरे अपनी शक्ति 
संगटित कर ली जहाँ उसका बेटा अम्मिमित्र शुंग राज के रूप में शासन करता था। इस प्रकार 
बृहद्रथ बिल्कुल शक्तिहीन कर दिया गया ओर १८७ ई., पृ. में सना का निरीक्षण करते समय 
उसके जीवन का अंत कर दिया गया। जिस समय मोर सम्राट सेना का निरीक्षण कर रहा था 
उसी समय उसके सेनापति पृष्यमित्र ने अपनी तलवार निकाली और अंतिम मोंय सम्राट का 
वध कर दिया। परन्तु पुष्यमित्र द्वारा की गयी इस हत्या का महत्त्व केवल बृहद्रथ की मृत्यु तक 
ही सीमित नहीं है। यह बात महत्त्वपूर्ण है कि शुंगवंश एक ब्राह्मण परिवार था, जिसकी सबसे 
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प्रमुख संतान पुष्यमित्र था; इस परिवार ने विद्योपाजन और विद्यादान का काम छोड़कर अब 
तलवार उठा ली थी। पुष्यमित्र की शक्ति के उदय को बहुधा ब्राह्मणों की प्रतिक्रिया का 
सबसे स्पष्ट राजनीतिक चिह्न माना जाता है ओर आगे चलकर पुष्यमित्र ने अपने कृत्यों से इस 
दृश्टिकोण की पुष्टि कर दी। उसने उसी राजधानी में, जहाँ अशोक ने पिछले ज़माने में पशु- 
वध को निप्रिद्ध घोषित कर दिया था, दो अश्वमेध यज्ञ किये। बौद्ध ब्रत्तांतों में पुष्यमित्र द्वारा 
बौद्धमत को कुचल देने के प्रयासों का जो विवरण मिलता है उस पर सहज ही विश्वास किया 
जा सकता है। ऐसा विश्वास किया जाता है कि मनुस्मृति को भी इसी युग म॑ संहिता का रूप 
दिया गया और इस संहिता म॑ दिये गये नियमों में ब्राह्मणों की आक्रामक भावना आम तोर पर 
प्रतिबंधित होती है। यह भी संभव है कि महाभारत तथा रामायण महाकाव्यों को भी इस काल 
में ब्राह्मणों के दृष्टिकोण स दुबारा लिखा गया हो। ये सब बातें इस दृष्टिकोण की पुष्टि करती हैं 
कि सामंतवाद और पुगद्धितों दाग शासन की इस संयुक्त शक्ति ने, जिसका साकार रूप शुंगवंश 
का संस्थापक पुष्यमित्र था, इतिहास की गति को पीछे मोड्ना आरंभ कर दिया था। 

पुष्यमित्र का शासन बहुत लम्बा और घटनामय था। उसने १२६ वर्ष तक (१८ूद-१८७ 
इ०पू० से १४२३० पृ० तक) शासन किया और इस दोरान में उसने दो आक्रमणों का सामना 
किया, दो अश्वमेध यज्ञ किये और बाद्धमत के अनुयायियों का संह्ाार किया। इनमें से यूनानी 
आक्रमण का उल्लेग्व कालिदास को मालविकामिमित्रम्‌ म॑ तथा प्रख्यात व्याकरणाचाय पतञ्ञति 
के महाभाष्य में मिलता है। 

यूनानियों के इस आक्रमण को समझने के लिए हमें लगभग २४६ ३० पृ० से परिस्थिति 
पर विचार करना पड़ेगा। उस समय सलेल्यूसिड साम्राज्य के पाथिया तथा बक्टिया नामक दो 
प्रदेशों न सम्राट एंटिओकस द्वितीय थियोस (२६१-२४६ ३० पृ०) के विरुद्ध विद्रोह कर 
दिया। इसके बाद ऐंटिओकस तृतीय ने बेक्टिया के स्वतंत्र शासक यूथाईडेमस को समझौता 
करने पर बाध्य कर कर दिया। यूथाईडेमस के पुत्र देमेत्रियस ने भारत पर आक्रमण किया। इस 
काल के भाग्त के इतिहास म॑ एक ओर व्यक्ति हआ जिसका नाम उल्लेखनीय है वह है भेनेंडर 
जिसे पाली की मिलिन्द पचछ नामक पुस्तक में मिलिन्द कहा गया है। यूनानी सेनाएँ पंजाब 
की पार करती हुई आगे बढ़ीं ओर इन्होंने माध्यमिका तथा साकेत पर आक्रमण कर दिया। कहा 
जाता है कि राजधानी पाटलिपुत्र को भी उनके कारण खतरा पंदा हो गया था। परंतु इसी 
बीच में आक्रमणकारी के अपने देश के कुछ प्रांतों में विद्रोह उठ खड़े हुए और आक्रमण 
शीघ्र ही समाम ही गया। 

मेनेंदर के विषय म॑ हम अधिक विस्तार के साथ जानते हैं। ऊपर जिस बौंद्ध ग्रंथ का नाम 

लिया गया है उसमें लिखा है कि उस बौद्धमत के प्रति गहरी रुचि थी और अंत में वह इस 
मत का अनुयायी बन गया। इस पुस्तक में यूनान के राजा और बौद्ध मिक्षु नागसेन के बीच 
वातालाप का विवरण सुरक्षित हैं। काबुल और सिंधु की घाटियों में उत्तर प्रदेश के पश्चिमी 
ज़िलों मं तथा सोरष्ट म॑ मेनेंडर के सिक्के बहुत बड़ी संख्या मे पाये गये हैं, जिससे पता 
चलता है राज्य कितनी दूर-दूर तक फेंला हुआ था। अनुमान किया जाता कि मेनेंडर प 
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शताब्दी इसा-पूर्व में शासन करता रहा होगा। पर घण्नाओं के पूरे क्रम के बारे में स्पष्ट रूप 
से कुछ नहीं कहा जा सकता और उसके तिथि-क्रम संबंधी निप्कर्षो के विषय में मतभेद्र है। 

मगध पर दूसरा आक्रमण कलिंग के राजा खार॑वेल ने किया। खारवेल का व्यक्तित्व अत्यंत 
रोचक है। उसके शासनकाल के विपय में जानकारी प्राप्त करने का स्रोत हाथिगुम्फा का 
अभिलेख है; इस अमिलेग्ब म॑ं इस राजा के शासनकाल के विपय में जितना विस्तृत विवरण 
दिया गया है उसकी दृष्टि से यह सगाहनीय है। इस अभिलेग्ब से हम खारबेल की विद्वत्ता 
ओर युद्धकालीन तथा शान्तिकालीन कलाओं म॑ उसकी निपुणता का पता चलता है। सोलह 
वे की अवस्था में खारवेल युवराज बना। चॉबीस दर्ष की अवस्था म॑ उसका राज्याभिषेक 
हुआ और इस अवसर पर उसने चक्रवर्ती की सम्मानित उपाधि घारण की। वह जैनमत का 
पक्का अनुयायी था। शीघ्र ही उसने पश्चिम में आर मगध में अपना विजय-अभियान आरंभ 
किया; उसने सातवाहन वंश के राजा सातकर्णी स मी टकर ली जो दक्षिण में और आंध्र के 
कुछ भागों पर राज्य करता था; मगध पर अपन आत्रमण के दीगन में खारवेल ने राजगढ़ 
पर धावा किया ओर गोस्थगिरि की पदच्युत करके विज्य-गर्व के साथ अपने हाथियों को गंगा 
में पानी पिलाने के लिए ले चला। वह विद्या ओर कला का बहुत बड़ा संरक्षक, एक महान 
निर्माता आर अजेय योद्धा था। उसके शासनकाल और विजय-अभियानों की तिथि के बारे में 
निश्चयपृर्वक कुछ नहीं कहा जा सकता। कुछ विद्वान उसे पुप्यमित्र का समकालीन बताते हैं, 
कुछ अन्य विद्वानों का कहना है कि वह पहली शताब्दी ईसा-पृ्र से शासन करता था। 

पुष्यमित्र का उत्तराधिकारी डसका बटा अम्निमित्र था जो विदिशा से राज्य-शासन चलाता 
था। वह मालविकामिमित्रम का मुख्य पात्र है; इस नाटक से तो यही पता चलता है कि वह 
राज्य-शासन की अपक्षा प्रेम की समस्याओं को इल करने म॑ं अधिक निपुण था। इसके बाद 
शुंगवंश के जो आठ राजा हुए उनके बारे में बहुत कम जानकारी प्राप्य है और उस युग के 
इतिहास में उनका कोई महत्व नहीं है। इन आठ राजाओं म॑ से भागभद्र तो हमें इसलिए 
याद है कि उसके शासनकाल में यूनान के राजा एंटाल्सिडास के राजदृत हीलियोडोरस ने 
वैष्णब मत स्वीकार किया था और इस बात के स्मारक के रूप में बेसनगर मे गरुड़ स्तंभ की 
स्थापना करायी थी। शुंगवंश के अंतिम राजा देवभूमि की हत्या करके उसके मंत्री वासुदेव 
ने ६८-६७ ई० पृ० में काण्व राजवंश की स्थापना की। मगध, जो किसी समय में एक 
शक्तिशाली साम्राज्य था, उसके बचे-खुचे भाग पर काण्व वंश के चार राजाओं ने शासन 
किया। २२ ई० पृ० में इस राजवंश का अंत हो गया। 

शुंगवंश तथा काण्ववंश का शासनकाल राजनीतिक दृष्टि से बहुत ही कम महत्त्व रखता है। 
सामाजिक दृष्टि से इस काल में पुनः सामंतवाद और पुरोहित वर्ग की प्रभुसत्ता की स्थापना 
हुई और इनके प्रभुत्व में बहुत कम उन्नति की आशा की जा सकती थी। बौद्ध खोतों में 
बताया गया है कि शुंगवंश के प्रथम राजा ने बीद्धों के साथ अत्याचार किये। उसके उत्तरा- 
घिकारी अधिक सहिष्णु थे क्योंकि उन्हीं के शासनकाल में सांची तथा बरहुत के स्तूपों का 
निर्माण पूरा हुआ। कला की दृष्टि से ये सराहनीय स्मारक हैं और उनकी स्थापत्य-कला में हमें 
दर । 


० प्राचीन भारत 


उस काल के लोगों के दैनिक जीवन पर प्रकाश डालनेवाली प्रचुर सामग्री मिलती है। 

जिस समय भारत के मध्यवर्ती भाग के राजा और सामंत पारस्परिक कलह, पड़यंत्र और 
हत्या में संलग्न थे उसी समय भारत के उत्तरी-पश्चिमी भाग में एक नयी जाति का उदय 
हुआ। थे सीथियाई जाति के लोग थे, जिन्हें भारतीय इतिहास में शक जाति कहा गया है। 
सीथियाई मध्य एशिया के निवासी थे और उन्हें युण्ह-ची के आक्रमणों के कारण अपना देश 
छोड़ना पड़ा। दूसरी शताब्दी ईसा-पूर्व म॑ं सीथियाई जाति के लोग पार्थिया में रहते थे, और 
उन्हीं के नाम पर इस देश का नाम शक्स्थान या सेइस्तान पड़ा। यहाँ से वे उत्तर की ओर बंदे 
ओऔर उनके एक दल के नेता मायेज़ ने तक्षशिला पर विजय प्राप्त की ओर इस प्रकार इस प्रदेश 
में यूनानी शासन का अंत कर दिया। मायेज़ के सिक्‍क्रे अधिकांशतः पंजाब में पाये गये हें; 
ऐसा अनुमान किया जाता है कि कदाचित उसका शासनकाल २० ई. पृ. से २२६. तक रहा होगा। 
मायेज़ के बाद एज़ीस प्रथम गद्दी पर बेठा, इस समय सीथियाई शासकों का पार्थिया अथांत्‌ 
पूर्वी ईरान के शासकों के साथ निरंतर संबंध कायम रहा, कभी-कभी अमित्रता का संबंध भी रहा। 
इन शासको मे से दो के नाम ध्यान देने योग्य हैं, एक वोनोनीज़ और दूसरा गोंडोफ़नींज़ | 
वोनोनीज़ को “राजाओ का राजा ” कहा गया है। संभव है कि पहले वह द्वांगियाना में राजा 
का प्रतिनिधि (बाइसराय) रहा हो, बाद म॑ वद मिथरादेतीज़ द्वितीय के स्थान पर गद्दी पर बैठा। 

गोंडोफ़नीज़ ने धीर-घीर अपनी सत्ता को बढ़ाया और अंत में सम्राद्‌ बन बेठा। उसने 
२१ ई. से ४६ ई. तक शासन किया। ईसाई स्रोतों के अनुसार देवदूृत संट थोमस ईसा 
के सूली पर चदाये जाने के शीघ्र ही ब्राद २९ या ३३ ई, में उसके दसखार में आये थे। 

यह थी शक जाति की प्रष्ठभूमि। परंतु यहाँ पर हमे भारत में शकों की सत्ता के विकास 
में दिलचस्पी है। मथुरा आर मध्यवतों तथा पश्चिमी भारत के शक क्षत्रप परिवारों की 
भारत के इतिहास में बहुत दीप्रकाल तक--मगधघ शासन के अन्त से लेकर गुप्त साम्राज्य की 
स्थापना तक--महत््वपृर्ण भूमिका रही। मथुरा के क्षत्रपों में राजुवेल तथा उसके पुत्र शोडास 
के नाम सुविख्यात हैं। पश्चिमी क्षत्रपों में भूमक का नाम गुजरात के तटवर्ती प्रदेशों, सौराष्ट्र 
और मालवा में पाये गय सिक्कों के कारण प्रसिद्ध हैं। उसका उत्तराधिकारी नहपान था जिसकी 
राजधानी जुन्नर में थी। वह बड़ा दानी था आर बोद्धों तथा ब्राह्मणों दानों के प्रति समान रूप 
से उदार था। उसने विश्रामयह, पिआऊ, सार्वजनिक भवन बनवाये और निगम सभाओं की 
परम्परा को दुब्वारा स्थापित किया। उज्जयिनी के क्षत्रपों म॑ ब्राष्टण और उसके उत्तराधिकारी 
रुद्रदमन का उल्लेख किया जाना चाहिये। रुद्रदमन का जुतागढ़ का अमिलेख अत्येत महत्व- 
पूर्ण है : उसमें रुद्रदमन के बारे म॑ लिग्बा है कि प्रजा ने उसे महाक्षत्रप के रूप में शासन 
के लिए. निवाचित किया था। उसका राज्य पूर्वी तथा पश्चिमी मालवा, माहिष्मति प्रदेश, 
सौराष्ट्र, कच्छु, सिंधु घाटी के निचले भाग, पश्चिमी तथा मध्य भारत के कुछ भाग और उत्तरी 
कोंकन में फेला हुआ था। उजयिनी के क्षत्रपों की सातवाहनों से कई बार टक्कर हुई; उन्हें 
मध्य भारत के यौघेय तथा इसी प्रकार के अन्य स्थानीय सत्ताघीशों का भी सामना करना पड़ा। 

प्रशासन की क्षत्रपीय पद्धति भारत में शक शासन की विशिष्ट लाक्षणिकता थी, जिसे वे 


साम्राज्य की स्थापना १ 


ईरान से अपने साथ लाये थे। ईरान में प्रशासन का प्रधान क्षत्रप होता था; वह कर वसूल करता 
था, स्थानीय अधिकारियों, अधीन जातियों और नगरों पर नियंत्रण रखता था और अपने प्रशासन- 
क्षेत्र में सर्वाच्च न्यायाधीश का भी काम करता था। इस प्रकार उसके दायित्वों में पौर प्रशासन, 
न्याय और सेना सभी से संबंधित कृत्य शामिल थे। यद्यप्रि वह सर्वाच्च शासक के प्रतिनिधि के 
रूप में ही शासन करता था, परंतु बहुधा उसमें स्वतंत्र रूप से काम करने की प्रवृत्ति पायी जाती 
थी और उसका व्यवह्र एसा होता था मानो वह स्वये ही सर्वोच्च सत्ता का अधिकारी हो। 

उत्तरी तथा उत्तरी-पश्चिमी भारत के क्षत्रपों का शासनकाल सबसे थोड़ा रहा क्‍योंकि 
कृपाणों की शक्ति के उदय के साथ उनका स्वतंत्र पद उनस हवन गया। कुपाण जिन्हें चीनी 
इतिहासकार युणह-ची कहत हैं, ईसा-पूर्व दूसरी शताब्दी म॑ मध्य एशिया म॑ं रहते थ। उन्हें 

हिडंग-नू ने पराजित किया था आर उन्हें पश्चिम की ओर भागना पड़ा। सीर दरिया के 

मेदानों म॑ कुषाणों की शकों से लड़ाई हुई पर वृ-सुन ने उन्हें और पश्चिम की ओर टकेल 
दिया। पहला उल्लेग्बनीय कुपाण राजा केडफ़िसीज़ प्रथम (१५-६५ ई,) है, जो अपने आपको 
महाराजा और सत्यधरमस्थित कद्दता था, जिससे उसकी धामिक रुचि का पता लगता है। उसका 
पुत्र केडफ़िसीज़ द्वितीय वेम था। उसने उत्तरी भारत को जीतकर कुपाण सत्ता का क्षेत्र भारत 
में और अंदर तक फेला लिया। रोमन सिक्‍कों की नक़ल में वेम ने भी सोने के सिक्के जारी 
किये और ऐसा प्रतीत हाता है कि वह शिव का भक्त था। 

कनिप्क के समय म॑ भारत में क्रुपाण सत्ता अपने शिखर पर पहुँच गयी। पूरब में विहार 
से लेकर पश्चिम में स्व॒ुगासान तक और उत्तर में खुतन से लेकर दक्षिण में कॉकन तक फेले 
हुए. एक समृद्धिशाली तथा विस्तृत राज्य पर उसका शासन था। उत्तर प्रदेश, मध्य भारत 
तथा काबुल के क्षेत्र मं कई अभिलेखों म॑ उसका उल्लेख मिलता है। उसने मध्य एशिया में 
चीनियों के विरुद्ध एक असफल आक्रमण किया। 

परंतु कनिष्क की ख्याति उसकी शक्ति और रण-कीशल में उसकी योग्यता के कारण 
उननी नहीं है जितनी बौद्धमत को प्रोत्साहन और संरक्षण देने के कारण। बोद्ध वृत्तांतों में 
उसका उल्लेख बोद्धमत के संरक्षक, एक दूसरे अशोक के रूप म॑ किया गया हे और यह बताया 
गया है कि उसके समय में काश्मीर में बोद्ध परिषद्‌ की बैठक हुई जिसकी अध्यक्षता वसुमित्र 
ने की और जिसमें पार्ष्य और बुद्धचरित तथा सोन्दरानंदकाव्य के स्वग्रिता अश्वघोष जैसी 
प्रसिद्ध बौद्ध महान विभूतियों ने भाग लिया | इस परिषद्‌ में महायान पंथ के तत्कालीन बौद्ध 
साहित्य को संग्रह किया गया तथा उसका सम्पादन किया गया; इसमें बौद्ध-दर्शन का विश्व-कोष 
महानिभाष भी शामिल था जो मूलतः संस्कृत में लिखा गया था पर बाद में कहीं खो गया 
और अब एक चीनी अनुवाद के रूप में ही सुरक्षित है। कनिष्क के बारे में यह भी प्रसिद्ध है 
कि वह बहुत बड़ा निमाता और कला का पुजारी था। यद्यप्रि वह स्वयं बौद्ध था पर उसकी प्रजा 
जिन यूनानी, सुमेरियाई, ज़रतुश्त के अनुयायियों के, एलामी और हिन्दू देवताओं की, पूजा 
करती थी उन सबका वह सम्मान करता था। उसके दरबार में वसुमित्र, अश्वघोष चरक, नागाजुन, 
माठर आदि महापुरुषों जैसे रन थे जिन्होंने उस युग के धर्म, साहित्य, दर्शन, विज्ञान तथा 
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कला के क्षेत्र में प्रमुख भूमिका का निवाह किया। यह बात सामान्यतः स्वीकार की जाती है 
कि गांधार की कला, जिसमें बुद्ध की मूर्ति का जी खोलकर प्रयोग किया गया है, इसी काल 
में फली-फूली और उसने भारत के अन्तःप्रदेश के कलात्मक विकास को प्रमावित किया। 

महान कुषाण सम्राटों का युग भारत के इतिद्यास में सांम्ृतिक दृष्टि से अत्यंत महत्त्वपूर्ण है। 
उनके साम्राज्य की सीमाएँ रोमन साम्राज्य से मिली हुई थीं और यहाँ व्यापार तथा वाणिज्य 
द्वारा विदेशों से बहुत बड़ी मात्रा में बहुमूल्य सोना आता था। इस साम्राज्य में चार विभिन्न 
सांस्कृतिक परस्पराओं का संगम हुआ--भारतीय, ईरानी, रोमन तथा चीनी। यह बात क्रुपाण 
सम्नाटों द्वारा प्रयुक्त महाराजा, सत्यधर्मस्थित, केसर तथा देवपुत्र आदि कुछ उपाधियों में 
प्रतित्रित्रित होती है। इन सम्राटों ने बाद्धमत को जो संरक्षण तथा प्रोत्साहन दिया उसकी 

हायता से यह मत मध्य एशिया तथा चीन तक फल गया; आर स्थापन्य-कला तथा मृतिकला 

को उनके द्वारा दिये गये संरक्षण तथा प्रोत्साहन ने इस भूमि की अनेक महान स्मारकों तथा 
मूर्तियों से समृद्ध बनाया। साहित्य, कला तथा विज्ञान उन्नति के नये शिखर पर पहुँच गये 
आर भारतीय संस्कृति में विदेशों से नये विचारों का संचार हुआ। 

कनिष्क के उत्तराधिकारी महत्वहीन व्यक्ति थ। कनिप्क के दीघ शासनकाल (जो संभवतः 
७८ ई०, जो शक संवत्‌ का प्रथम वर्ष था, से आरंभ हुआ) के बाद कुपाण साम्राज्य ने 
अपनी बहुत काफ़ी शक्ति खो दी यद्यपि यह साम्राज्य संकृचित रूप में चराथी शताब्दी 
इंसवी तक क्रायम रहा। 

जिस समय मौय साम्राज्य अपने ढास की अंतिम अवस्था मं था उस समय भारत की 
राजनीतिक एकता धीरे-धीर भंग होती जा रही थी ओर अनेक छोटे-छोटे राज्य तथा रियासतें 
अस्तित्व में आती जा रही थीं। इसी समय विदेशियों के आक्रमण भी हुए, पहले यूनानियों 
का, फिर शकों का और अंत में मध्य एशिया के युणह-वी का। मोर्यों तथा गुप्तों के “सर्व- 
व्यापी ” साम्राज्यों क बीच की अवधि में “सबव्यापी ” बाद्धमत की उन्नति हुईं, पहले उसके 
कद्ररपंथी रूप में और फिर महायान के रूप में जो पूरं भारत में और पर्वतमाला के उस पार 
तक फैल गया। इस प्रकार एक ओर जहाँ राजनीतिक क्षेत्र मं विखंडन हुआ तो दूसरी ओर 
भारतीय धार्मिक प्रयासों के क्षेत्र में गठन तथा बृद्धि हुई। इस प्रकार भारत एक नये युग के 
द्वार पर खड़ा था जिसमे एक महान संश्लेपण हानवाला था। भारत म॑ नयी जातियों और उनके 
साथ नयी संस्थाओं तथा नये विचारों के आगमन से एक नये सामाजिक वातावरण की रचना 
हुईं। पहली बार वस्त्रों की एक नयी पद्धति--सिले हुए, कपड़ों की पद्धति--प्रचलित की गयी, 
सोने के सिक्‍कों का प्रचलन बहुत बड़े पमाने पर हुआ और एक प्रतीक के रूप में बुद्ध की 
प्रतिमा भारतीय जनता की समस्त आंतरिक भावनाओं तथा आत्मिक आकांक्षाओं की अभि- 
व्यक्ति करने लगी। यायावर जातियों पहले विदेशी बचन्चर जातियों के रूप में आयीं परंतु शीघ्र 
ही वे भारतीय ज्ञान और कला की संरक्षक बन गयीं और उन्होंने परम्परा के मृत हाथों से 
उसे मुक्त कराने में सहायता दी। अतएव इस इतिहास की लब में नये सुर थे जो आरंभ में 
कक थे जैसे कि विदेशी आक्रमणों के समय, परन्तु बाद में उन्होंने प्राचीन भारतीय जीवन 
की परम्परा को ओर भी समृद्ध बना दिया। 





परिशिष्ट 
विक्रमी तथा शक संवत्‌ के बारे में कुछ शब्द 


त्र सही-सही तिथि-निर्धाग्ण का प्रश्न उठता है तो प्राचीन भार्त के इतिहास के विभिन्न 
कालों के विपय में एक अत्यंत रोचक अस्पष्टता देखने म॑ आती है। विभिन्न कालों 
घोर विभिन्न क्षेत्रों मं समय को नापन की अलग अलग पद्धतिया थीं। एक विक्रमी संवत 
था (जिसका प्रथम वर्ष ४८-५७ ई० पृ० में पड़ा), एक शक संबत था (जिसका प्रथम वष 
७७-७८ ई० म॑ पड़ा), फिर गुप्त काल था (जिसका प्रथम वष ३१८-३१० इ०७ में पड़ा) ओर 
फिर हपकाल। अतिरिक्त हाथिगम्फा मं राजा खारवल के शिलालस्ब म॑ मायकाल का भी एक 
अस्पष्ट उल्लेग्ब मिलता है। इनमे विक्रमी तथा शक्र संवत विशेष रूप से ध्यान देने याग्य हैं। 
परम्परा के अनुसार विक्रमादित्य नामक एक राजा को, जिसकी राजधानी उज्जयिनी 
मं थी, विक्रमी संवत्‌ का संस्थापक बताया जाता है; उसने शकों को प्रशस्त किया ओर एसा 
आनुमान है कि इसी घटना की स्मृति के रूप म॑ उसने यह संबत चलाया था। इस विपय में बहुत 
कुछ लिग्वा गया है कि इतिद्दाम म॑ विक्रमादित्य नाम का कोई गजा था भी कि नहीं। अभी 
तक इस राजा का कोई शिलालग्व या सिक्का नहीं मिला है, शार शकों के विरुद्ध उसकी 
विजय की प्रतिध्वनि रणक्षत्र से नहीं बल्कि किंव्दतियां स आती है। सब बातों पर विचार 
करने के बाद संभावना यहीं प्रतीत होती है कि इस नाम का काई राजा कभी नहीं हुआ और 
वास्तव मे यह संवत्‌ “सीथियाइ पाथ्ियाईइ संवत्‌ ” था जो पहली शताब्दी इसा-पृव्र के मध्य 
लगमग वानोनीज़ के राज्याभिषक के समय से आरंभ हुआ। ”? इस संवत्‌ के अनुसार काल 
निधारित करने की पद्धति मालव जाति के लोग पंजाब से गाजपुताना और मध्य भारत में 
लाये ओर बहों पहेचकर इसका नाम भी मालवों ने अलग रस दिया। 
फिर भी भारतीय परम्पण विक्रमादित्य के जीवन तथा कत्यों के विषय म॑ इतने ही हृट 
रूप से अटल है। यह कहना कठिन है कि यह परम्परा पृणेतः कपोलकल्पित है। “विक्रमी 
संवत्‌ ” के पश्षधरों ने इसके विपय म॑ जा सिद्धांत निधारित किये हैं उसे हम ज्यों का त्यों तो 
स्वीकार नहीं कर सकते फिर भी हम॑ संतापजनक टंग से बताना पड़ेगा कि विक्रमादित्य के बारे में 
ये परम्परागत बातें किस प्रकार आरंभ हुई ओर यदि इसका कोई इतिहासगत आधार है तो वह 
क्या है। इस विपय पर आगे चलकर फिर चर्चा की जायगी। इस समय तो इतना ही बता 
देना काफ़ी है कि इसका कोई विश्वस्त प्रमाण नहीं मिलता कि इतिहास में विक्रमादित्य नाम 
का कोई राजा था ओर न इसी बात का प्रमाण मिलता है कि यह संबत्‌ उसका चलाया 
हुआ है। 
शक संबत्‌ अपने राज्याभिषेक के समय किसी सीथियाई शासक का चलाया हुआ प्रतीत 
५३ 
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होता है। पर अभी तक निर्विवाद रूप से यह निश्चित नहीं किया जा सका है कि यह राजा 
कीन था। सबसे अधिक व्यापक रूप से स्वीकृत मत यह है कि यह संवत्‌ ७८ ई. में कनिष्क 
ने चलाया था और शकों ने (जो कृषाणों के आधिपत्य में थे) काल-निर्धारण की इस पद्धति 
का प्रयोग किया और समय की गति के साथ इसका नाम शक संबत्‌ पड़ गया। गुप्तकाल तथा 
हृ्षकाल पर यहाँ विवेचना करने की आवश्यकता नहीं क्योंकि उन पर हम आगे चलकर प्रकाश 
डलेंग। पर महत््वपृर्ण बात यह है कि संवत्‌ के रूप में समय नापन की पद्धति को सबसे 
पहले विदेशियों ने प्रचलित किया तथा लोकप्रिय बनाया। यह प्राचीन भारतीय संस्कृति में 
विदेशियों के योगदान का एक उदाहरण है और इस विपय का अध्ययन करना हमारे लिए 
महत्व सत्ता है। 


्छ ६ जा 
विंध्याचल के पार 


सातवाहन (लगभग २३४ ई. पृ. से २५० ई, तक) 
पल्‍लव (लगभग २०० ई, से ९०० ई, तक) 
कदम्ब (चाथी शताब्दी ईसवी स छुठी शताब्दी इंसबी तक) 


अशोक की मृत्यु के बाद मौर्य साम्राज्य के पतन के फलस्वरूप सारे देश में नाना प्रकार की 
प्रतिक्रियाएं हुई। उत्तर म॑ं कई राज्य बन गये आर शक तथा कुपाण जैसी विदेशी जातियों 
इस रिक्त स्थान को भरने के लिए भारत में घुस आयी। प्राचीन भारत का इतिहास अधिकांशतः 
उत्तरी भारत का इतिहास प्रतीत होता है; इस वृत्तांत में दक्षिणी भारत का केवल एक 
नगण्य स्थान दिया जाता हैं। ऐसा प्रतीत होने के कइ कारण हैं. जिनमें सबसे प्रमुख कारण 
हमारे इतिहास के स्रोतों का स्वरूप है। ब्राह्मण सखोत भारत के केवल मध्यवर्ती भाग तक 
सीमित हैं और उनमें दक्षिणी भारत की घटनाओं के बार में बहुत ही थोड़ी जानकारी प्रदान 
की गयी है। बाद्ध स्रोतों मं अशोक के बाद भारत के इतिद्वास क बारे में कुछ कहा ही नहीं 
गया है; केवल मंजुश्री मूलकल्प में गुप्तवेश के राजाओं तथा उनके उत्तराधिकारियों के बारे 
में बताया गया हैं। सातवाहनों और पब्लवों के प्रमुखता प्राप्त करने से पहले हमारे ऐतिहासिक 
वृत्तांतों में दक्षिण एक अपरिचित प्रदेश प्रतीत होता है। परंत पिछले कुछ वर्षो म॑ तामिल 
स्रोतों के अधिक गृद अध्ययन के फलस्वरूप यह अंधकार धीरेंधीरं दूर होता जा रहा है; 
आए जैसे-जसे हम अपनी गबेपणा में प्रगति करते जायेंग बसे वैसे हम निश्चित रूप से 
इतिहास के प्राचीनकाल में दक्षिणी भाग्त के इतिहास का अधिक पूर्ण विवरण प्राप्त होता 
जायेगा। 
ब्राह्मणों के साहित्व में, जिसमे भारत के मध्यवर्ती भाग के बारे में इतना कुछ बताया गया 
है, दक्षिण के बारे में जानकारी की अस्पष्टता तथा अभाव के कारण साफ़ हैं। बहुत समय तक 
आर्य के राज्यविस्तार की सुदृस्तम सीमा विंध्याचल पर आकर समाप्त हो जाती थी, इसलिए 
यह स्वाभाविक ही है कि उसके पार के इलाक़ों के बारे में जानकारी अस्पष्ट हो। पर ऊँचे से 
ऊँचा पर्वत भी अनिश्चितकाल तक अलंघ्य बाधा नहीं बना रह सकता था ओर धीरे-धीरे 
आर्यों की बस्तियाँ दकन के इलाफ़े म॑ और दक्षिणी भारत में भी बस गयी होंगी। पौराणिक 
कथाओं में इस बात का उल्लेख मिलता है कि दक्षिण में आर्यों की बस्तियाँ बसाने के अग्रदूत 
ऋषि अगस्त्य थे जो पोदियिल पहाड़ी पर जाकर बस गये थे। पौराणिक कथाओं में बताया गया 
है कि अगस्त्य ऋषि ने तमिल भाषा स्वये भगवान शिव से सीखी थी और बह तमिल भाषा 
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के व्याकरण तथा शब्दकोश के प्रथम रचयिता थे। दक्षिण में आय ढंग के राजनीतिक तथा 
सामाजिक संगठन प्रचलित करने का श्रेय मी उन्हीं की दिया जाता है। 

स्पष्ठ है कि इस प्रकार की किंवदंतियों पर अश्षरशः विश्वास तो नहीं किया जा सकता 
परंतु इनसे पता चलता है कि अग्रणियों द्वारा दक्षिण का आर्यीकरण किस प्रकार हुआ; इ 
अग्रणियों म॑ याद्धाओं जसा प्रबल उत्साह भी था और तपस्वियों जेसी निःस्वार्थ भावना भी। 
परंतु एक बार विंध्याचल पर्वत के पार जानें का पथ मिल जाने पर वह शीघ्र ही एक प्रशस्त 
मार्ग बन गया। समय की गति के साथ देश के दोनों भागों के बीच व्यापारिक संबंध बटते 
गये और इसके साथ ही दक्षिणी भारत तथा वहाँ के जीवन पर रहस्य का जो परदा पड़ा हुआ 
था वह उठ गया। पाली के बीद्ध वाड्यय म॑ दक्षिण के पतिट्ठान नामक नगर का उल्लेस्व 
मिलता है आर सुत्त निपात में बताया गया है कि गोदावरी के तट पर जंगल में रहनवाले 
बावरी नामक ऋष ने जब गातमत्रुद्ध के बारे म॑ं सुना तो उसने नवजीवन के इस देवदूत के 
बारें म॑ जानकारी प्राप्त करने के लिए अपने शिप्यों की मगव भजा। इस पुस्तक में यह भी 
बताया गया है के बावरी के शिष्यों ने पतिट्ठान (यद आरंगाबाद के निक्रट वही स्थान है जिसे 
आजकल पथन कहते हैं) से उत्तर की यात्रा किस मार्ग से की। 

अशोक के शिलालेखों म॑ हम चोल, पांड्य तथा केरल जातियों का उल्लस् मिलता है; 
इन्हें स्वतंत्र जातियों बताया गया हैं। एसा प्रतीत होता है कि उस समय दो चाल राज्य थे, 
एक उत्तरी तथा एक दक्षिणी। इस गज्य का विस्तार तिरुचिरापल्‍ली तथा अकाट के आसपास 
के इलाके म॑ था। पांड्य राज्य मं दक्षिण में तिस्नेलवली का इलाका शामिल था और “ यह 
राज्य में कोयम्बतूर के ढरे के आसपास के पहाड़ी इलाक़े तक फेला हुआ था।” यह संभव 
है कि चाल गज्य की तरह पांडय राज्य भी उत्तरी तथा दक्षिणी भागों म॑ विभाजित रहा हो। 
पांडय राज्य का बना हुआ यती कपड़ा और वहाँ के मोती सुप्रसिद्ध थ ओर उनकी बड़ी माँग 
थी। मंगास्थनीज़ ने लिखा है कि पांड्यों पर एक रानी शासन करती थी जिसके राज्य में 
३६७४ गाव थे। अशोक ने जिस सत्यपुत्र प्रदेश का उल्लेख किया है वह वही था जो आधु- 
निक त्रावणकार है ओर केरल प्रदेश में दक्षिणी कनाड़ा, कुग, मलाबार, मैसूर का उत्तरी-पश्चिमी 
भाग ओर कदाचित त्रावणकार के सबसे उत्तरी भाग शामिल थे। 

दकन प्रदेश का सबसे महत्त्वप्र्ण उल्लेख तृतीय बाद्ध परिषद्‌ के बृत्तांत में मिलता है। 
इस बृत्तांत में बताया गया है कि इस परिपद्‌ की कार्यवाही समाप्त होने के बाद परिषद्‌ के 
अध्यक्ष मोगल्लिपुत्त निससा ने भारत के विभिन्न भागों में ओर विदेशों में बौद्ध धर्मप्रचारकों 
की भजा। योन रक्खित नामक एक प्रचारक अपरांत भेजा गया; कुछ विद्वानों का मत है कि 
उस समयका अपरांत ही आधुनिक महाराष्ट्र है। दकन प्रदेश अशोक के साम्राज्य का एक अंग 
था और सोपारा कदाचित एक मौर्य राज्यपाल का प्रशासन-केंद्र था। 

सातवाहनों की शक्ति के उदय के साथ अनुमान और अव्कल के स्थान पर हमें पुराणों 
तथा अभिलेखों में अंकित सुप्रमाणित तथ्य मिलने लगते हैं। तीन शताब्दियों से अधिक 
समय तक दकन प्रदेश में तथा आंध्रदेश में सातवाहनों की शक्ति सर्वोपरि रही। सातवाहन 
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वंश के राजा अप्रने आपको “ दक्षिणापथस्वामि ?? कहते थे; दक्षिणापथ का अभिप्राय सामन्यतः 
पूरे दकन प्रदेश से है। पुराणों में इस वंश के तीस से अधिक राजाओं का उल्लेख मिलता 
है और उनके बारे म॑ कहा जाता है कि उन्होंने ४०० से अधिक वर्षों तक शासन किया। 

सातवाहनों ने कब्र से कब्र तक शासन किया और उनका मृल निवासस्थान कहाँ था, इसके 
बारे में काफी अनिश्चितता पायी जाती हैं। पुगणों के अनुसार इस वंश का संस्थापक सिमुक 
था जिसने काण्व वंश के अंतिम राजा सुशमन कं मार डाला था, जिससे स्पष्ट रूप स यह 
निष्कप्त निकलता हे कि काण्वों के तुरंत बाद ही सातवाहनों का काल आया। चूंकि सुशर्मन 
की हत्या पहली शताब्दी ईसा पूत्र के अंतिम पच्चीस वर्षों मं कभी हुई थी इसलिए यह मान 
लना होगा कि सातवाहन वंश का शासनकाल भी लगभग इसी समय आरंम हुआ टोगा। यह 
भी तर्क प्रस्तुत किया जाता है कि पुगणों म॑ जिन ३० राजाओं के नाम दिये गये हैं उनमें से 
कुछ नाम ऐसे राजकुमारों के मी हैं जो वस्तृतः शासन नहीं कस्त थे और यह कहना अधिक 
तरकंसंगत होगा कि इस बंश के १९ राजाओं न कुल मिलाकर ३०० वर्षों तक शासन किया। 
परंतु इस समय इस प्रश्न पर बाद-विवाद जिस स्थिति मं है उसे देखते हुए हमारें लिए 
अधिक उचित यही होगा कि हम यह मानकर चले कि इस वेश का आरंभ इससे भी पहले 
दूसरी शताब्दी ईसा-पूर्व मं हुआ। यह संभव है कि सातवाहन वंश का पहला शासक मार्ग 
साम्राज्य क अंतगत कोई राजकरमचारी रहा है| जिसने अशोक का मृत्यु के परिस्थिति का लाभ 
उठाकर अपने आपका स्वतंत्र घोषित कर दिया हो। सिमुक ने २३ वर्षों तक शासन किया; 
उसे अपने शासनकाल के शुरू के वर्षो में जन मंदिर तथा चनन्‍्य बनवान का अय दिया जाता 
है, परन्तु एसा प्रतीत होता हे कि बाद में वह दुष्ट हो गया। 

सिमुऊ का उत्तराधिकारी उसका भाई कृष्ण प्रथम था, जिसका राज्य पश्चिम म॑ं नासिक तक 
फैला हुआ था। यह बात ध्यान देने योग्य है कि सातवाहनों के सब्र से पुरान शिलालेख 
उत्तरी महाराष्ट्र मं नहीं बल्कि नासिक में पाये गये हैँ जिससे यह संकेत मिलता हैं कि शुरू-शुरू 
में सातवाहनों का कार्यक्षेत्र दकन प्रदेश वे; पश्चिमी माग में था और संभवतः यही उनका 
मूल निव्रासस्थान रहा होगा। पुराणों में उन्हें आंध्रभत्य (आंध्र के सेवक) कहा गया है, आर एक 
ज़माने में यह विश्वास किया जाता था कि सातवाहन आंध्र के निवार्सी थ। परंत अब यह मत 
स्त्रीकाय नहीं रह गया। 

कृष्ण के बाद श्री सातकर्णी प्रथम गद्दी पर बेठा; उसकी पत्नी नागनिक्रा नें, जो महारथी 
त्रनकयिर की पुत्री थी, ननघट के एक शिलालेग्त में उल्लेख किया हैं कि सातकर्णी ने राजयूय 
तथा अश्वमेध आदि अनेक यज्ञ किये | इसलिए, हम यह मान सकते हैं कि वह एक शक्ति- 
शाली राजा ओर एक महान विजेता था। सातकर्णी प्रथम और गौतमीपुत्र के शासनकाल के 
बीच की अवधि मे शकों के अतिक्रमण के*कारण सातवाहनों की सत्ता का हास होने लगा। 
परंतु गौतमीपुत्र ने शकों, यवनों तथा पहलवों को परास्त करके अपने वंश की खोयी हुई 
सम्पदा को फिर प्राप्त कर लिया । क्षदरतां को कुचल दिया गया ओर पश्चिमी तथा मध्य 
भारत के बहुत बड़े भाग को विदेशी आधिपत्य से मुक्त करा लिया गया। इस प्रकार 
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गौतमीपुत्र का राज्य दक्षिण में कृष्णा नदी से लेकर उत्तर में मालवा तथा सौराष्ट्र तक और 
पूरब में बरार से लेकर पश्चिम में कोंफन तक के पूरे क्षेत्र में फैला हुआ था। उसका वर्णन 
इस प्रकार किया गया है कि वह अत्यंत सुंदर, निर्भीक, मातापिता का सम्मान करनेवाला 
तथा पराजितों के प्रति उदार था | 

गौतमी पुत्र का उत्तराधिकारी उसका पुत्र वाशिशिपुत्र पुलुमाये था जिसने २४ से अधिक 
वर्षों तक शासन किया । उसके सिक्‍के गोदावरी और गुंद्ूर के ज़िलों मं और कोरोमंडल तट 
पर दक्षिण में कडडालूर तक पाये गये हैं। इसके बाद शकों के राज्य-विस्तार के प्रवास भयानक 
रूप धारण करने लगे और फलस्वरूप पश्चिमी राजपृताना तथा मालवा का प्रदेश सातवाहनों 
से छिन गया । परंतु श्री यज्ञ सातकर्गी ने कुछ खोया हुआ इलाका फिर वापस जीत लिया; 
श्री यज्ञ सातकर्णी के शिलालेख नासिक, कन्हेरी तथा चिन्न-गंजाम में पाये गये हैं । सातवाहन 
वंश के अंतिम शासक पुलुमायि था; उसका एक शिलालेख वेलारी ज़िले में पाया गया है। 

दकन प्रदेश के इतिहास में सातवाहनों का शासन सांस्कृतिक दृष्टि से बहुत महत्व रखता 
है। यद्यपि वे कट्टर ब्राह्मण- भक्त थ पर वे अन्य मतों का संरक्षण भी बड़ी उठास्ता से करते 
थ। और उन्हीं के शासनकाल में काल, कन्हरी तथा नासिक के कुछ गुफा-मंदिर बनवाये 
गये। ऐसा प्रतीत होता है कि उनकी मुद्रा विपुल परिमाण में थी क्योंकि उनके शासन 
काल के सिक्‍कों के बहुत बड़े बड़े भंडार मिले हैं। सातवाहन वंश का हाल नामक एक शासक 
साहित्य का बहुत बड़ा पुजारी था; सामान्यतः यह माना जाता है कि प्राकृत के गाथासप्तशति 
नामक प्रेम-काव्य का सवयिता वही था; यह उस साहित्य की कदाचित एकमात्र प्राप्य कृति है 
जिसका क्षेत्र किसी समय में अवश्य ही अत्यंत व्यापक रहा होगा। इन राजाओं के 
राज्य के विस्तार ने उत्तर तथा दक्षिण के बीच सम्पक स्थापित किया, जिसके फलस्वरूप दक्षिण 
में आय संस्कृति के प्रमावों के फेलन म॑ सुविधा हो गयी। 

सातवाहनों के परामव के साथ ही नये राज्य उत्पन्न होने लगे। मध्य प्रदेश में वाकाटकों के 
गज्य का उदय हुआ; दकन प्रदेश के उत्तर-पश्चिम में आमीरों का प्रभुत्व हो गया; आंध्र 
देश के मध्यबर्ती क्षेत्रों पर इश्वाकुओं ने अधिकार जमा लिया; ओर बृहत्फलायन मसुलिपटम 
के आसपास के प्रदेश के दावेदार बन बैठ। पर इससे भी दक्षिण प्रदेश की ओर उस शक्ति 
का उदय हो रहा था जो शीघ्र ही पूर दक्षिण प्रदेश के राजनीतिक तथा सांस्कृतिक जीवन पर 
छा गयी। यह काशञ्जी के पल्‍लवों की सत्ता थी। 

पल्‍लवों की शक्ति का उदय एसे समय पर हुआ जन्न दक्षिण म॑ उत्तरी भारत के सांस्कृतिक 
प्रभाव निरंतर प्रविष्ट हो रह थ। उनकी राजधानी काजञ्ची संस्कृत के विद्वानों, ब्राह्मणों, बोद्धों 
तथा जैनों का केंद्र बन गयी ओर सारे देश पर अपना प्रभाव डालने लगी। 

पल्‍लवों का इतिहास तो अत्यंत गौरबशाली था पर इस समस्या को अभी तक ठीक-ठीक 
नहीं हल किया जा सका है कि उनकी मूल उत्पत्ति कहाँ से हुईं। पल्‍लव तथा पहलव के 
उच्चारण की समानता के आधार पर एक समय में यह तक॑ प्रस्तुत किया जाता था कि वे 
मूलतः पार्थिया के रहनेवाले विदेशी थे; परंतु अब इस धारणा को त्यागकर यह माना जाने 
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लगा है कि वे इसी भूमि के मूल निवासी थे। परंतु इसकी पृष्टि मं जो प्रमाण मिलते हैं वे 
बहुत थोड़े हैं और उन पर निश्चित रूप से विश्वास नहीं किया जा सकता और यह समस्या 
अब तक एक पहेली बनी हुई है। पल्‍लवों के मुख्यतः दो दल हैं: एक तो वे पल्‍लव 
जिनका उल्लेख प्राकृत के बृत्तांतों में मिलता है और एक वे जिनका उल्लेग्ब संस्कृत के 
पुरालेखों में मिलता है। पुरालेखों म॑ जिस प्राचीनतम राजा का उल्लेग्स मिलता है बह है 
महाराजा बप्प स्वामी (यह नाम किसी व्यक्ति के नाम की अपेक्षा किसी की उपाधि 
अधिक मालूम होता हैं); इसके राज्य में काश्वची के आसपास का इलाक़ा शामिल 
था जिसके दक्षिण म॑ं पलर और उत्तर म॑ कृष्णा नदी थी। इसके बाद शिवस्कंदव्मन 
राजा बना जिसने कदाचित पल्‍लव सत्ता के विस्तार की स्मृति के रूप में अश्वमेध, 
वाजपेय तथा अग्नमिस्तोम यज्ञ कराये; पलल्‍लवों का राज्य इस समय तक दक्षिण पेन्नर तक 
फेल चुका था आर उत्तर मं गोदाबरी तथा कृष्णा नदियों के बीच के तेलुगु प्रदेश 
इस राज्य में सम्मिलित हो गये थ, इसी समय म॑ अमरावती बौद्धमत का बहुत बड़ा केंद्र हो 
गया और बढ़ते हुए व्यापार तथा वाणिज्य स जनता की समृद्धि में बहुत ब्ृद्धि हुई। शिव- 
स्कंदवर्मन का उत्तराधिकारी विजयस्कंदवर्मन था जिसके बारें में हम बहत थोड़ी जानकारी प्राप्त 
है। इसके बाद विष्णुगोप नामक राजा हुआ जिसका उल्लेख इलाहाबाद क स्तेभ पर समुद्रगुप 
के अमिलेग्व म॑ किया गया हैं; उसके बारे म॑ कहा गया हैँ कि गुप्त सम्राट ने उसे युद्ध में 
पराजित किया था। 

छुटी शताब्दी इसबी म॑ सिंहविष्णु के शासनकाल से पल्‍लवों के इतिहास मं एक नये 
अध्याय का श्रीगणश होता है। एसा अनुमान है कि संस्कृत का प्रसिद्ध कवि भारवी उसी के 
दरबार म॑ था। सिंहविप्णु ने चोल गजाओं के विरुद्ध लड़ाई की ओर तामिलनाड म॑ अपना 
राज्य और दूर तक फेला लिया। वह वष्णब मत का अनुयायी था। 

सिंहविष्णु के उत्तराधिकारी महेंद्रवमन प्रथम (लगभग ६००-६३० ई.) का शासनकाल 
कई कारणों से स्मरणीय रहा। उसी के शासनकाल म॑ चटद्भानों को काटकर मंदिर बनाने का 
काम बहुत बढ़े पैमाने पर आरंभ हुआ ओर डसी के शासन काल में अप्पर की धार्मिक काय- 
वाहिया और भारवी की साहित्यिक सफलताएँ, देखने में आयीं। इसी काल में चालुक्यों और 
पांड्यों के साथ पल्‍लवों के भीपग संघर्ष हुए जो १४० से अधिक वर्षों तक चलते रहे। महेंद्रवर्मन, 
जो पहले जैनमत का अनुयायी था, शव हो गया और इसका अय अप्पर को है। इसके वाद 
चिंगलपट और उत्तरी तथा दक्षिणी अकांट के ज़िलों म॑ चट्नं काटकर मेदिर बनाये गये। 

महेंद्रवमन का उत्तराधिकारी नरसिंहबर्मन प्रथम (लगभग ६३०-६४५४ ई.) चालुक्यों की 
राजधानी वातपी (बआादामी) के विजेता के रूप में प्रख्यात है। चालुक्यों के राजा पुलकेशिन 
द्वितीय ने पल्‍लवों के राज्य पर आक्रमण किया था ओर उनकी राजधानी के बहुत निकट 
तक बढ़ आया था। परंतु बाद में उसे पीछे ठकेल दिया गया और उसकी राजधानी वातपी 
तक खदेड़ दिया गया; वातपी पर घेरा डाल दिया गया ओर पल्‍्लव सेनाएँ राजधानी पर टूट 
पड़ीं। नरसिंहवर्मन ने श्रीलंका के राजवंश के एक निवासित राजा मानवम्म को उसका सिंहासन 
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वापस दिलाने के उद्देश्य से उसकी सहायंतार्थ श्रीलंका पर आक्रमण किया। महाबलिपुरम 
से नौ-सेना ने श्रीलंका की ओर अमियान किया और अमियान को अपूर्व सहायता प्राप्त 
हुईं। चीनी यात्री ह्यण्न सांग लगभग ६४२ ई. मे पल्‍लवों की राजधानी में आया था। 
उसने यहाँ का वर्णन करत हुए लिग्वा है कि यहाँ कि भूमि उपजाऊ थी जिसमें प्रचुर मात्रा 
में अन्न पदा होता था। लोग साहसी ओर ईमानदार थे | इस चीनी यात्री ने अनेक मठ देखे 
जिनमें बाद्धमत की दोनों धाराओं के माननेवाले हजारों भिक्षु रहते थे। उसने ब्राह्मणों और 
जैनों के भी अगेक मंदिरों का उल्लेग्ब किया हैं आर इस लोक परम्परा की ओर भी 
संकेत किया है कि प्रग््यात बाद्ध टीकाकार घर्मपाल का जन्मस्थान काश्चजी था। पललवों के वंशक्रम 
की नामावली में एक और महत्वपूर्ण गजा राजसिंद् (नरसिंहवर्मन द्वितीय, ६८००-७०० ई०) था, 
जिसके शासनकाल म॑ काश्नी का प्रसिद्ध केलाशनाथ का मंदिर बनाया गया। उसके शासनकाल 
में साहित्य के क्षेत्र मं भी बहुत काम हुआ। राजसिंद के बाद पल्‍लव वेश का हास आरंभ हो 
गया। चालुक्यों ने पल्‍लवों पर आक्रमण किया और ८वबीं शताब्दी ईसवी के मध्य के लगभग 
कुछ समय तक पहल्‍लवों की गजघानी पर चालुक्यों का आधिपत्य रहा। गशाष्ट्रकूटं ने भी 
पल्‍लवबों पर आक्रमण किया। पललव गज्य की भूमि पर चालों ने अधिकार जमाना आरंभ 
कर दिया था। अतएवब नबीं शताक्ठी के अंत तक पलल्‍लव वंश के शासन का अस्तित्व 
केवल नाममात्र का बाकी रह गया। इस' प्रकार एक ऐस गजबंश का अंत हो गया जिसका 
राजनीतिक तथा सांम्क्ृतिक प्रभुव्व दक्षिण भारत में पीच सा स अधिक वर्षों तक छाया रहा। 

यहाँ काश्ची के पल्‍लवों के समकालीनों के विपय म॑ कुछ शब्द कद देना असंगत न 
होगा। इनमें कदम्ब वेश सब से महत््वपृर्ण है। कम्ब वंश का राज्य कुंतल प्रदेश में था और 
इस वंश का संस्थापक मयूरशमन नामक एक ब्राह्मण था। पल्‍लवों की अश्वसना के किसी 
सनिक ने उसका अपमान किया था जिस पर कऋ्रुद्ध हाकर उसने बदला लने का निश्चय किया 
था। उसने युद्धकला सीखी आर पल्लब राज्य की सीमा की रक्षा करनेवाली सना पर आक्रमण 
करके श्रीपवत (यह कुनूल जले में वही स्थान है जिस आजकल श्रीशैलम कहत हैँ) के जंगल 
में अपना पड़ाव डाल दिया। पल्‍लवों न उसे पराजित करने का प्रयत्न किया पर उन्हें समझोता 
करने पर बाध्य होना पड़ा आर इस प्रकार कदम्ब वंश की स्थापना हुई। यह घटना लगभग 
चौथी शताब्दी ईंसवी के मध्य की है| 

कदम्ब्रों की सत्ता काकुस्थवर्मन के शासनकाल म॑ उच्चतम शिखर पर पहुँच गयी; वह एक 

महान योद्धा था और एक शान्तिपृण तथा समृद्धिशाली देश पर शासन करता था। इस समय 

कदम्बों के राजनीतिक महत्व को सभी लोग स्वीकार करते थे। नरेंद्रसेन नामक वाकाटक राजा 
के साथ काकुस्थवमन की एक बेटी का विवाह हुआ और उसकी एक और बेटी का विवाह 
गुप्तवंश के एक राजकुमार स हुआ। छुठी शताब्दी ईसवी के लगभग चालुक्यों के उदय के 
बाद कदम्ब वेश की सत्ता का महत्व बिल्कुल कम हो गया। 

पल्‍लवों के अन्य समकालीन सालंकायन (लगभग ३५४०-५०० ई.) और विष्णुकुण्डिन 
(लगमग ४५४०-४५० ई.) थे। सालंकायन राजाओं की राजधानी वेंगी में थी और 
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विष्णुकुण्डिन वंश के राजा कुछ समय के लिए कृष्णा जिले पर छाये रहे। परंतु दक्षिण के 
इतिहास में इन दोनों म॑ं से किसी का भी अधिक महत्व नहीं है। 

समय की गति के साथ विंध्याचल पर्वत के उस पार की भूमि पर बारी-बारी से सातवाहनों, 
पल्‍लवबों तथा कदम्बों की सत्ता का उदय हुआ आर कुछ समय तक फलने-फूलने के बाद ये 
समी राज्य लुम हो गये। यद्यपि उनके राजनीतिक कार्यो का महत्व केवल अस्थायी था और 
छोटे-छोटे प्रदेशों तक सीमित था फिर भी प्राचीन भारतीय इतिहास का प्रग मूल्यांकन करते 
समय हम देखते हैँ कि उनका सांस्कृतिक योगदान बहुत अधिक था। उनमें से अधिकांश पर 
उत्तरी भारत का बहुत गहरा प्रभाव पड़ा। इसके साथ ही उत्तरी भारत की संम्कृति भी 
द्राविड़ संस्कृति म॑ं शुलमिल गयी आर इस प्रकार भाग्त की सांस्कृतिक एकता की स्थापना 
हुई। सातवाहनों ने प्राकृत भाषा को प्रोत्साहन दिया ओर अपने अभिलेग्बों म॑ं इसी भाषा का 
प्रयोग किया ओर उनके संरक्षण में प्राकृत साहित्य के परिमाण आर विस्तार दोनों ही में बहुत 
वृद्धि हुईइ। पल्‍लवों ने संम्क्ृत को प्रोत्साहन दिया आर दक्षिण में प्रम-रस तथा भक्ति-र्स 
प्रधान साहित्य के विकास का अय उन्हीं को है। उनमें स प्रायः सभी ब्राह्मणों को मानते थे 
ओर उन्होंने अश्वमेध आदि अनेक वदिक यज्ञ कराये और इस प्रकार ब्राह्मणोचित संस्कारों 
का प्रचार किया। पल्‍लव वंश के कुछ राजा वष्णय तथा शव मत के पक्के अनुयायी 
थे ओर इनके संग्क्षण में इन दोनों मतों के अनुयायियों की संख्या में बहुत वृद्धि हुई और 
शीघ्र ही य मत दक्षिण भाग्त म॑ ब्राह्मणबाद के दो प्रमुख रूप बन गये। इन राजाओं का 
निजी धार्मिक मत कुछ भी रहा हो पर उन्होंने बाद्धमत तथा जनमत को भी बड़ी उदासता 
स प्रोत्साइन दिया, आर चद्दानों को काटकर मोॉंदर बनाने की कला का उनके शासनकाल 
में बहुत बढ़ावा मिला। पल्‍लव वंश के राजा मद्यन निमाता थे; काश्ची के मंदिर तथा 
महाबलिपुर्म के रथ उनकी कलाव्मक रुचि तथा कला पर उनकी कृपार्टाप्ट के ज्वलंत 
प्रमाण हैं। इस प्रदेश के बंदग्गाह विदेशों के साथ बहुत व्यापार करत थ, जिससे जनता को 
बुत समृद्धि प्राप्त हुई। इसी काल में दक्षिणवासियों ने बंगाल की खादी पार करके बमो 
तथा दुखर्ती मारत मे भारतीय व्यापारिक बस्तियों की स्थापना की। समय की गति के साथ 
श्र उपनिवश भारतीय संस्कृति के प्रसार के कंद्र बन गये। पल्‍लव तथा चोल राजाओं ने 
बहुत विशाल समद्री शक्ति संगठित की, जिससे पता चलता है कि वे आक्रमण तथा सुरक्षा 
दानों ही के लिए ना-सेना के यथोचित उपयोग की कितनी मलीभौति समझते थ। इस 
प्रकार जीवन के दर क्षेत्र म॑ उन्नति हुई जिसके दौरान में हितकर सांस्कृतिक प्रभाव इस 
देश म॑ समाज के हर वर्ग में फेल गये ओर उन्‍होंने समुद्र के पार नये क्षेत्रों पर अपना 
'आधिपत्य जमा लिया। 
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सा की तीसरी शताब्दी के अंत के निकट भारत के उत्तरी भागों की राजनीतिक परिस्थिति 
क्रांतिकारी संभावनाओं से परिप्र्ण थी। इस समय से लगभग तीन सा वर्ष पहले एक 

और साम्राज्य छिन-मिन्न होकर पराभत्र को प्राप्त हो चुका था। इसके बाद शकों और कुपाणों के 
दल आये जिनका कुछ समय तक देश के बहत बंडे भाग पर प्रभ॒त्व रहा। परंतु एसा प्रतीत 
होता है कि लोगों के हृदय में एक नया जीवन हिलारं ले रहा था। इस समय क्षय और ह्वास 
की इस दलदल से हम कुछ ऐस राज्यों को उभस्ता हुआ पाते हैं जो साम्राज्य का गोरशाली 
पद प्राप्त करने की मह््चाकांक्षा रचते थ। 

मगध राज्य, जो प्राचीन साम्राज्य का जन्मस्थान था, १०० ई. तक कुपाण साम्राज्य का 
एक भाग बन चुका था। जिस समय कुपाणों की सत्ता अपने उच्चतम शिग्बर पर थी उस समय 
उनका राज्य सुदूर उत्तर पश्चिम में कापिश से लेकर दक्षिण पूर्व म॑ं वारणसी तक फेला 
हुआ था। कुपाण साम्राज्य की सीमाओं से पर मध्य एशिया तथा सेइस्तान में सासानी 
साम्राज्य फेला हुआ था | कुछ समय तक शकवंशी राजा कुपाणों की तरफ़ से पश्चिमी तथा 
मध्य भारत में शासन करत रहे ओर कुपाणों के पगामत्र के बाद वे स्वतंत्र रूप से शासन करन 
लगे । कुपाण साम्राज्य की सीमाओं पर मालब, आजुनायन, योवेय, मद्रक, आभीर, प्राजन 
सनकानीक, काका तथा खरपरिक नामक क़बीलों के राज्य थ। इन्हीं वीर जातियां ने कपाण 
साम्राज्य पर सांघातिक प्रद्यर किये ओर भारत में शक शासन की जई खोखली कर दीं; 
इसलिए हम उनके इातहास पर नी संक्षेप म॑ विचार करना चाहिये | 

मद्रक पंजाब के निवासी थ ओर उनकी राजधानी शाकल मं थी, जहां आजकल सियालकोट 
का नगर बसा हुआ है | मालव आरंभ म॑ जाकर पंजाब में बसे थ पर बाद में वे राजपृताना 
मध्य भारत आर उत्तर उदेश म॑ फैल गये। दूसरी से च्राथी शताब्दी ईसबी तक, ऐसा 
प्रतीत होता है, कि वे पूर्वी राजपूताना के एक सीमित क्षेत्र में आबाद थे। २२५ ई० के 
लगभग उन्‍्हांने अपनी खतंत्रता प्राप्त करने का सफल प्रयास किया और अपनी भूमि के 
एक गणतत्र घाषत कर दिया; इस गणतंत्र को राजधानी नागरी में थी। इस गणतंत्र का 
अस्तित्व समुद्रगुप्त के काल तक रहा । 

मालवों के विलकुल पड़ोस में आज्नायन ओर प्राजुन रहते थे; दिल्‍ली-जयपर-आगरा के 
बीच की त्रिभुजाकार भूमि पर उनका आधिपत्य था | यीधेयों का, जो पृवा पंजाब में रहते थे 
आजुनायरनां के साथ गहरा संबंध था। दूसरी शताब्दी ईसवी के अंत के निकट उन्होंने अपने 
आपको स्वतंत्र घोषित कर दिया ओर इस बात का प्रदर्शन करने के लिए उन्होंने नये सिक्के 
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जारी किये | ये सिक्के अब्र अक्सर सहारनपुर, देहरादून, दिल्‍ली, रोहतक, लुधियाना और 
कांगड़ा के इलाक़े में ज़मीन में गड़े हुए पाये जाते हैं; यही इलाक़ा योधेयों का निवास क्षेत्र 
था । भरतपुर राज्य के विजयगढ़ प्रदेश में जोहियाबर में जो जोहिया राजपृत रहते हैं वे इन्हीं 
योधेयों के वंशज हैं | 

पश्चिम तथा दक्षिण-पश्चिम में आभीर थे। सौराष्ट्र तथा अबंति में उनका बहुत ज्ञोर था । 
उत्तर प्रदेश, बिहार, नेपाल तथा राजपृताना के कुछ भागों के अदहदीरों म॑ अब मी उनकी 
रपष्ट छाप मिलती है। मध्य प्रदेश म॑ वाकाटकों का राज्य था जिनकी राजधानी पूरिका में 
थी। इस वंश का संस्थापक विंध्याशक्ति था; वह सातवाहनों के पतनोन्मुख साम्राज्य के 
अधीन बरार का कोई स्थानीय पदाधिकारी रहा होगा। विंध्याशक्ति के पत्र प्रवरसेन प्रथम ने, 
जो उसके बाद गद्दी पर बठा, युद्ध तथा अतिक्रमण द्वाग अपनी पतृक सम्पत्ति के छोटे-से 
भू-विस्तार का बढ़ाकर एक शक्तिशाली साम्राज्य का रूप दे दिया जिसमें उत्तरी महाराष्ट्र , 
बगर, मध्य प्रदेश आर हेदगबाद रियासत का बहुत बड़ा भाग शामिल था। परंतु कुछ समय 
बाद यह राजवंश दो शाखाओं में विभाजित हो गया और गुप्त साम्राज्य का उदय होने पर 
उनका महत्व बहुत घट गया। 

दक्षिण म॑ वेंगी म॑ं सालंकायनों का शासन था और पल्‍लव अपनी राजधानी काश्नी से 
गज्य करते थे। एक आर शरक्ति जिसने उत्तर म॑ कुछ प्रमुख्वता प्राप्त कर ली थी वह नागवंश 
की शक्ति थी; एक समय मे भारशिव नागों का बहत-सी बातों का अ्रय दिया जाता था। 
उन्होंने अश्वमंध यज्ञ किये आर पद्मावती तथा मथुण के दो राजवंश गुप्त साम्राज्य की स्थापना 

हल काफ़ी विस्तृत राज्य पर शासन करत॑ थ। 

तीसरी शताब्दी के उन्तराद्ध मं राजनीतिक परिस्थिति यह थी। यह चित्र अलग-अलग 
दिशाओं मे चलनेंवाले परस्पर्रववरोधी अनक राज्यों को उलझन मं डाल देनेवाला चित्र है; ये 
सभी राज्य बड़ी तज़ी से अपन-अपन राज्यां क विस्तार का बढ़ा रहे थ। इसी समय एक 
वंश का नाम चमक उठा। यह गुप्तवेश था। 

इलाहाबाद म॑ एक लोह-स्तंम है। इस स्तंम पर दो अत्यंत रोचक अभिलेख हैँ। एक 
अभिलेख तो देवानामप्रिय प्रियदर्शिन अशोक का है, जिसने इस अभिलेख मे अपनी प्रजा को 
शान्ति ओर सदाचार के पथ पर चलने का उपदेश दिया है। यह अभिलेख ईसा-पूर्व तीसरी 
शताब्दी में अंकित किया गया था। छुः सी वर्ष बाद अभिलेग् अंकित करनेवालों के एक 
दूसरे दल ने एक दूसरे सम्राट की आज्ञा पर आनेवाली पीढ़ियों के लिए एक दूसरा प्रशंसनीय 
अभिलेख अंकित किया। यह उसी स्तंभ पर दूसरा अमिलेख है। इस अभिलेख की ३३ 
पंक्तियों में समुद्रगुण की सामरिक उपलब्धियों तथा उतनी ही ज्वलंत सांस्कृतिक सफलताओं: 
का उल्लेख किया गया है। इस अभिलेख में कहा गया है कि समुद्रगुप्त मह्ाराजगुप्त का प्रपौत्र, 
महाराज घटोत्कचगुप्त का पौत्र और महाराजाधिराज चंद्रगुप्त तथा लिच्छुवि राजकुमारी कुमारदेवी 
का पुत्र था। इनमें चंद्रगुप्त ने अपने पूवजों से आगे बढ़कर “महाराजाधिराज ”? की भव्य 
उपाधि धारण की; इस उपाधि की परम्परा कुषाण राजाओं की चलाई हुई थी। कुमारदेवी का 
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विशेष रूपसे उल्लेख महत्व रखता है। इसका स्पष्ट अथ यह है कि चंद्रगुत्त और कुमारदेवी 
का विवाह गुप्तवेश के लिए एक राजनीतिक महत्व का संबंध था। बौद्धधर्म के प्रारंभकाल से 
ही लिच्छुवि एक ख्यातिप्राप्त जाति थी; इनका सबसे शक्तिशाली संघ पाटलिपुत्र के उत्तर मे 
गंडक नदी के किनारे वेशाली के चारों ओर के इलाके में स्थापित था। इस विवाह के 
फलस्वरूप अत्यंत शक्तिशाली लिच्छुवि-गुप्त एकता स्थापित हुई होगी जिसने भावी गुप्त 
साम्राज्य की नींव डाली । 

साम्राज्यधारी गुप्तवंश की उत्पत्ति के प्रश्न पर अभी तक रहस्य का काफ़ी मोटा आवरण 
पड़ा हुआ है। एसा प्रतात होता है कि वे उत्तरी बिहार के रहनेवाले थे और जब चंद्रगुप्त ने 
कुमारदेवी से विवाह किया ता उनकी राजमीतिक ख्याति काफ़ी बढ़ गयी। समुद्रगुप्त ने जिस 
गे के साथ अपने आपकी लिच्छुविवंश की कन्या का पुत्र कहा है उससे यह बात बिल्कुल 
स्पष्ट हो जाती है। 

कुमारदेवी से विवाह करने के अतिरिक्त अपना उत्तराधिकारी चुनने में भी चंद्रगुप्त ने 
बड़ी बुड्धिमत्ता का परिचय दिया। उपरोक्त अभिलेख में बताया गया हैं कि चंद्रगुप्त ने भरें 
रखार में घोषणा की कि समंद्रगुप्त उसका उत्तराधिकारी होगा; इस बात पर बहुत-स लोग प्रसन्न 
हुए ओर कुछ नागज़ भी हुए। अभिलेख के इस भाग की बहुत महत्वपूर्ण समझा गया है 
आर इस संबंध में काच का नाम लाने का प्रयत्न किया गया है, जिसके सोने के सिक्‍के थाड़ी 
बहुत संख्या में पाये गये हैं। यह मान लिया गया है कि काच समंद्रगुप्त का बड़ा भाई था 
जिसने समुद्रगुप्त को राजसिंहासन का उत्तराधिकारी बनाये जाने का विरोध किया; उसका विरोध 
भले ही थोड़े दिनों तक रहा हो पर उसन विरोध किया। परंतु इस विपय म॑ अभी तक कुछु 
निश्चित रूप से नहीं कहा जा सकता इसलिए, इस समस्या को विद्वानों के लिए ही छोड़ 
देना सबस अच्छा हैं कि वे तथ्यां के आधार पर इस पर बाद-विवाद करके इसका 
निर्णय करें। 

सिंहासन पर बैठने के शीघ्र ही बाद समुद्रगुप्त विजय अभियान पर निकल पड़ा। उसके 
अभिलेख स, जिस उसके राजकमचारी तथा दरबार के कवि हरिसेन ने लिखा था, हमे पता 
चलता है कि उसने कुछ राजाओं का समूल नष्ट कर दिया, कुछ पर विजय प्राप्त की और 
कई राजाओं को मौत के घाट उतार दिया। जिन राजाओं को उसने जड़ से उखाड़ 
दिया उनमें अच्युत, नागसेन ओर कोट परिवार का एक अज्ञात राजा था। अनुमान है कि 
अच्युत अहिच्छुत्र का गाजा था आर नागसेन ग्वालियर म॑ नरबर नामक स्थान से २५ गील 
उत्तर पूर्व मं स्थित पद्मावती-पद्म पवय का शासक था। ये दोनों नाग परिवारों की संतान थे 
आर कोटवंश के राजा गंगा की घाटी के ऊपरी भाग म॑ शासन करते थे। यहा बात स्पष्ट 
नहीं है कि आस्विर समुद्रगुप्त ने एसा क्‍यों किया, पर यह माना जा सकता हैं कि यह साम्राज्य 
विस्तार की दिशा में पहला कदम था। 

आसपास के क्षेत्रों में जिन केंद्रों से विरोध की संभावना थी उन्हें नष्ट करके समुद्रगुप्त 
दक्षिण-विजय पर चल पड़ा | यह उसका दूसग विजये-अभियान था। इस अभिलेख में दक्षिणापथ के 


ऐ 
कै 


| 


कै 
ढ़ 
ः 


$ 
/ 
|. 
५ 





द्वितीय साम्राज्य | ६५. 


बारह राजाओं की नामावली दी हुई है जिन्हें गुतवंश के इस पराक्रमी योद्धा ने नीचा दिखाया 
था। कदाचित ये नाम भौगोलिक क्रम से दिये गये हैं और इस प्रकार पता चलता है कि 
संभवतः समुद्रगुम किस मांगे से होकर आगे बढ़ा होगा। अभिलेख के अनुसार पाटलिपूत्र से 
चलकर उसने रास्ते के पहाड़ी राज्यों को अपने अधीन किया और फिर कोशल के राजा महेंद्र 
की पराजित किया; उसके राज्य में त्रिलासपुर, रायपुर और सम्बलपुर के वर्तमान जिले शामिल 
भे। इसके बाद उसने महाकांतार के राजा व्याप्रराज को पराजित किया; महाकांतार कदाचित 
उड़ीसा के जैपुर वन में स्थित था। तीसरी बारी कुराल के ग़जा मंटंगज की थी--अभी 
तक संतोपपूर्वक यह नहीं मालूम किया जा सका है कि यह कुगल नगरी कीन-सी जगह थीं। 
पिष्टपुर का राजा महेंद्रगिरि चौथा राजा था जिसे समुद्रगुप्त ने परास्त किया; पिष्टपुर वही जगह 
थी जहाँ आजकल गोदावरा ज़िले का पिठापुस्म नामक स्थान है। सूची में पॉचवा नाम कोट्ट्रर 
(ठीक स्थिति अनिश्चित) के राजा स्वामिदत्त आर छुटा नाम एरण्डपल्ल के राजा दमन का 
हं--एरण्डपल्ल विशास्रापटनम्‌ ज़िले में हैं। सातवां ग़ज्ञा जिसने समुद्रगप्त का मुकाबला किया 
पर असफल रहा, काशञ्वची का राजा विष्णुगोप था जिसका उल्लेख हम पहले कर आये हैं। इसके 
बाद अवमुक्तक के नीलराज की बारी आयी; इस राज्य की स्थिति का अभी तक ठीक-ठीक पता 
नहीं चल सका है। समुद्रगुप्त का विरोध करनेवाला नावा राजा वेंगी का राजा हस्तिवमन था। 
नेललोर से ७ मील उत्तर की ओर कृष्णा तथा गोदावरी नदियों के बीच स्थित पेद्रावेगी नामक 
स्थान के नाम में प्राचीन वेंगी का नाम आज तक सुरक्षित है। इसके बाद समुद्रगुप्त ने पालक 
के राजा उग्रसेन को हराया; यह वही स्थान था जिसे आजकल पालक्कड कहते हैं; यह नेब्लोर 
ज़िले में पल्‍लव राज्य के एक प्रांत की राजघानी थी। देवराष्ट्र का राजा कुबेर और कुस्थल पुर 
का राजा धनज्जय अंतिम दो यजा थे चिन्होंने समुद्रगुत्त की शक्ति के आगे सिर क्कुका दिया। 
देवराष्ट्र वतमान विशाखापटनम्‌ ज़िले में स्थित था, परंतु कुस्थलपुर की स्थिति के बारे में 
अभी निश्चित रूप से कुछ नहीं मालूम हो सका है। 

यह विजय-अमियान शौय तथा पराक्रम की एक सराहनीय सफलता थी। इस अभियान की 
व्यापकता आश्चर्यजनक है; इसके दौरान में समुद्रगुप्त ने शत्रुओं की भूमि पर ३००० मील का 
रास्ता तै किया और इस पूरे दौरान में एक बार भी उसकी पराजय नहीं हुईं। जंगली रास्तों 
पर, पहाड़ियों और मैदानों में राजा ने स्वयं सेना का नेतृत्व किया और उसने हर लड़ाई बड़ी 


: निपुणता तथा विवेकपू्ण दूराशिता के साथ लड़ी। अभिलेख में आगे चलकर कहा गया है कि 


रणक्षेत्र में उसके अत्यंत सुंदर शरीर पर सैकड़ों घ्राव लगे ओर यह सच भी हो सकता है। अन्र 
उसका साम्राज्य बहुत विस्तृत हो गया था, जिसमें दक्षिणी-पूर्वी भागों को छोड़कर पूरा बंगाल 
शामिल था; पश्चिम में यह साम्राज्य पंजाब तक फेला हुआ था, “और संमवतः लाहौर तथा 
करनाल के बीच के पूर्वी ज़िले इसमें शामिल थे। करनाल से इस साम्राज्य की सीमा यमुना 
नदी के किनारे-किनारे वहाँ तक चली गयी थी जहाँ चंबल नदी आकर यमुना में गिरती है। 
यहाँ से राज्य की सीमा मध्य प्रदेश के सागर ज़िले में नरबर के पश्चिम से होती हुई आगे 


$ चली गयी थी; नरबर मीलसा से उत्तर-उत्तर-पूर्व की ओर ५० मील की दूरी पर स्थित है। 
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भीलसा भी समुद्रगुप्त के राज्य में ही था।”? दक्षिण में उसके साम्राज्य की सीमा एरन से 
जबलपुर तक ओर फिर विंध्याचल पर्वत के किनारे-किनारे थी। 
समुद्रगुप्त की इन अपूर्व सैनिक सफलताओं के कारण उसकी इतनी धाक जम गयी 
कि कई छोटे-मोटे राज्यों ने जल्दी से उसकी प्रभुसत्ता को स्वीकार कर लिया और अपनी 
 अधीनता को सिद्ध करने के लिए उसके दरबार म॑ उपहार भेजने लगे। इनमें कुषाण तथा 
शक सरदार, समतट (उक्षिण-पूर्वी बंगाल), कामरूप (उत्तरी-आसाम), नेपाल, देवाक 
(नाोगांग जिला, आसाम), कर्तिपुर (जालंधर ज़िले में कतारपुर) के शासक और गुप्तसाम्राज्य 
के सीमांत प्रदेशों के निकट बसनेवाली मालव, आजुनायन, योधेय, मद्रक, सनकानीक 
(भीलसा प्रदेश के), काका, खरपारिक (मध्य प्रदेश के दामोह ज़िले में बसनेवाली) 
और प्राजंन आदि कई जातियाँ शामिल थीं। अभिलेख में श्रीलंका का नाम भी इस सूची में 
दिया हुआ है पर यह कुछ श्रांत धारणा प्रतीत होती है। श्रीलंका के राजा मेघवर्ण ने समुद्रगुप्त 
के दरबार में बौद्ध यात्रियों की सुविधा के लिए बोधगया में एक मठ बनवाने की अनुमति प्राप्त 
करने के उद्देश्य से एक राजदूत-मंडल तो अवश्य भेजा था परंतु इसका अथ यह कदापि नहीं 
था कि उसने राजनीतिक रूप से गुप्त सम्राट की अधीनता स्वीकार करने का संदेश भेजा था। 
मठ बनाने की अनुमति दे दी गयी ओर फलस्वरूप बोधिवृक्ष के उत्तर की ओर एक शानदार 
मठ बनाया गया। इसके अतिरिक्त समुद्र पार के कुछ द्वीपों का भी उल्लेख किया गया है 
जिन्होंने भारत की विकासोन्मुग्ब सत्ता के साथ निकट सम्पर्क बनाये रखने के लिए गुप्त 
साम्राज्य की राजधानी में अपने राजदूत भेजे; इन द्वीपों से संभवतः अमिप्राय मलाया प्रायद्वीप, 
जावा तथा सुमात्रा के उन राज्यों से था जिन पर भारत की छाप पड़ चुकी थी। इस प्रकार 
समुद्रगुतत ने अपना प्रमुत्व प्रायः पूरे भारत पर स्थापित कर लिया था और समुद्र पार के देशों 
से भी उसके कूटनीतिक संबंध थे। ' 
समुद्रगुत की सफलता इतनी सराहनीय रही कि इलाहाबाद के अभिलेख में उसके विषय में 
जो कुछ कहा गया है वह सत्य प्रतीत होता है। उत्तराधिकार में उसे पैतृक सम्पत्ति के रूप में 
बहुत थोड़ी-सी भूमि मिली थी पर उसने अपनी सशस्त्र शक्ति के बल पर उसे एक शक्िति- 
शाली साम्राज्य मे परिणत कर दिया। इसके बाद उसने प्रथ्वी पर अपनी इस सत्ता के लिए 
देवताओं का वरदान प्राप्त करने के हेतु अश्वमेध यश किया और अश्वमेघ यश कराने का 
जितना अधिकार उसे पहुंचता था उतना किसी को भी नहीं पहुँचता था। वह शास्त्रों का 
जशञाता और अपने ब्राह्मण धर्म का पक्का अनुयायी था। 
परन्तु समुद्रगुप्त, जिसे बहुधा प्राचीन भारत का नेपोलियन कहा जाता है, केवल योद्धा ही 
नहीं था। शत्रुओं के प्रति वह निर्मम था और जिसकी वफादारी पर वह विश्वास नहीं करता 
था उसे “जड़ से उखाड़ देने?” या “मौत के घाट उतार देने ” में उसे लेशमात्र भी संकोच 
नहीं होता था। परंतु वह राजधम के सभी नियमों का पालन भी करता था, जब कोई राजा 
उसके सामने आत्म-समपंण कर देता था तो वह उनके साथ बड़ी उदारता का बर्ताव करता था। 
उसकी इस उदारता का प्रमाण दक्षिण के राजाओं के प्रति उसके व्यवहार में मिलता है; उसने 
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युद्ध में उन्हें परास्त किया पर उनसे उनकी पेतृक सत्ता छीनने के बजाय उन्हें फिर गद्दी पर 
बिठा दिया; वह उनसे केवल प्रतीक रूप में कुछ भेट लेता था। राज्य के शासन में तथा विजय 
में भी उसने अत्यंत कुशलता के साथ असुर-विजय तथा घमविजय दोनों ही से काम लिया 
ओऔर इस प्रकार यह सिद्ध कर दिया कि “साम्राज्य विस्तार ?? उसका एकमात्र उद्देश्य नहीं था। 
इलाहाबाद के अभिलेख में उसकी विद्गता तथा बुद्धिमत्ता उसकी प्रखर तथा परिमाजित प्रतिभा 
तथा संगीत और काव्य-कला में उसकी दक्षता का उल्लेख किया गया हैं। उसके सिक्‍तकों में 
उसकी बहुमुखी प्रतिभा प्रतिबिंबित होती है। उसके छुः विभिन्न प्रकार के सिक्के चलते थे। 
इनमें से तीन प्रकार के सिक्‍कों पर जो प्रतीक-चिह्न बने हैं उनसे उसके शोय तथा खाक्षेत्र के 
प्रति उसकी रुचि का पता चलता है। एक सिक्‍के पर उसे राजसी बस्त्र-आभूषणों से 
पूरी तरह सुसज्जित, बॉँये हाथ में धनुष्‌ ओर दाहिने हाथ में ब्राण लिए हुए दिखाया गया हैं 
इस मुद्रा पर ये शब्द अंकित हैं; “पृथ्वी पर विजय प्राप्त करने के बाद अपराजेय ने अपन 
सत्कर्मो द्वारा स्वरग पर विजय प्राप्त की। ? दूसरे सिक्के पर उसे हाथ में फरसा लिए हुए 
दिखाया गया है और उसका वर्णन इन शब्दों में किया गया हैः “अजेय गजाओं का 
अपराजेय विजेता क्ृतांत (मृत्यु) का फरसा लिए हुए। ” तीसरे सिक्के पर उसे एक सिंह पंर 
पैर रखे खड़ा हुआ दिग्वाया गया है, ओर इस प्रकार उसकी शक्ति की तुलना सिंह से की 
गयी है। दूसरे सिक्कों में हम उसका बिल्कुल ही भिन्न रूप दिखायी देता है। चोथे प्रकार के 
सिक्के में उसे एक सिंहासन पर घुटने पर वीणा रखे संगीत में तल्‍लीन बरठा हुआ दिसवाया गया 
है। पॉँचवे प्रकार के सिक्‍क्रे उसके अश्वमेध यज्ञ के उपलक्ष में और छुठे प्रकार के सिवके 
उसके माता-पिता की स्मृति में जारी किये गये थे, जिससे पता चलता है कि वह कितना 
आशज्ञाकारी पुत्र था। इन सिक्‍कों को देखने से जो चित्र हमारे सामने उभर कर आता है वह 
अत्यंत प्रभावशाली है। हम अपने सामने एक लम्बे तथा हृष्ट-पुष्ट शरीरवाले व्यक्ति को देखते 
हैं जिसकी भुजाएँ बलिष्ठ तथा सीना चौड़ा है, जिसका नाक-नक़्शा अत्यंत सुझेल तथा 
आकृति सोम्य है; जो शारीरिक बल तथा प्रखर बुद्धि का साकार रूप तथा प्राचीन भारत के 
स्वरण-युग का प्रवत्तक था। प्राचीन भारत में द्ग्विजयी सम्राट्‌ का जो आदश था, एक ऐसा 
सम्राट जो उदार भी हो और निर्मम भी, जो योद्धा भी हो और दाशनिक भी, उस पर समुद्र- 
गुप्त पूरा उतरता है। उसके सिक्‍कों में उसका शक्तिशाली व्यक्तित्व और ब्रह्मपुत्र से यमुना 
तथा चंबल तक फेले हुए उसके साम्राज्य का वेभव प्रतिबिंत्रित होता है। इन सिक्कों की बना- 
व॒ट भी अत्यंत उल्कृष्ट है तथा कला की दृष्टि से भी वे सुंदर हैं; इनमें उस सम्राट का सर्वोग- 
पूर्ण तथा प्रतिमासम्पन्न व्यक्तित्व प्रतिबिंत्रित होता है जिसके नाम पर ये सिक्के चलाये गये थे। 

समुद्रगुप्त का दीघर शासन काल लगभग ३८० ई. में समाप्त हुआ। उसकी पटरानी दत्ता 
देवी और उत्तराधिकारी चंद्रगुप्त द्वितीय (परिशिष्ट २ भी देखिये) था। उसके सिंहासन पर 
बैठने की तिथि के बारे में निश्चय के साथ कुछ नहीं कहा जा सकता पर सबसे अधिक संभव 
तिथि ३४० ईं, ही मालूम होती है न कि ३२० या ३२५४ ई. जैसा कि पहले विश्वास किया 
जाता था। 


द््ध प्राचीन भारत 


जंद्रगुप्त द्वितीय के शासनकाल में गुप्त साम्राज्य का वेमव अपने उच्चतम शिखर पर पहुँच 
गया। ऐसा अनुमान है कि स्वयं उसके पिता ने ही उसे अपना उत्तराधिकारी चुना था और 
यदि यह सच है तो उसका निणय सर्वथा न्यायोचित था। उसकी सबसे प्रमुख सफलता यह 
थी कि उसने पश्चिमी भारत में शकों की सत्ता का तख़्ता उलट दिया। उसने यह सफलता 
एक अभियान में या क्रमशः कई अभियानों द्वारा प्राप्त की और अनुमान किया जाता है कि 
इसी उद्देश्य से उसने अपनी राजधानी पाटलिपुत्र से हटाकर उज्जयिनी में स्थापित की क्योंकि 
उज्जयिनी अधिक केंद्रीय स्थान था। शक सत्ता मारत की भूमि पर सबसे दीघेकालीन विदेशी 
प्रभुत्व की ही प्रतीक नहीं थी बल्कि इससे भी महृत्वपर्ण बात यह थी कि उनके साम्राज्य में 
साराष््र तथा गुजग़त के समृद्धिशाली क्षेत्र शामिल थे जिनमें पश्चिमी समुद्रतट पर अत्यंत 
उपयोगी बंदरगाह थ। शक शासन अनेक अत्यंत सुनियोज्ञित सैनिक अभियानों के फलस्वरूप 
स्थापित हुआ होगा। उस काल के वैवाहिक संबंधों से गुप्त साम्राज्य की नीति के इस पहलू पर 
प्रकाश पड़ता है। चंद्रगुप्त द्वितीय ने क्रुवर नागा नामक एक नागा राजकुमारी से विवाह किया 
आर इस प्रकार नागा गजपरिवारों की मित्रता प्राप्त की। उसकी पुत्री प्रभावती गुप्ता का विवाह 
वाक्राटक वंश के राजकुमार रुद्रसन द्वितीय के साथ हुआ था। अपने पति की मृत्यु के बाद 
उसने बड़ी योग्यता से शासन चलाया। उसने स्वाभाविक रूप से अपने प्रशासन के कार्य में 
गुप्त साम्राज्य के राजकर्मचारियों से सहायता ली और इस प्रकार वाकाटक राज्य के पूरे प्रशासन 
पर गुसत साम्राज्य का नियंत्रण हो गया। काकुस्थवर्मन की एक पुत्री का विवाह गुप्ततंश के एक 
राजकुमार के साथ हुआ था ओर इस संबंध द्वारा गुप्त सम्राटों को विध्याचल पर्वत के उस 
पार के इस महत्वपृर्ण राज्य की मित्रता प्राप्त हुई होगी। शक शासन का अंत चौथी शताब्दी 
ईसवी के अंत के लगभग हुआ होगा क्‍योंकि श्ण८ ई. और ३९७ ई, के बीच में पश्चिमी 
भारत के क्षत्रपों के सिक्‍कों का लम्बा क्रम समाप्त हो जाता है ओर उनके स्थान पर उसी 
बनावट के सिक्‍के मिलने लगत हैं जसे चंद्रगुत्त द्वितीय ने जारी कराये थे। 

पश्चिमी भारत मं शक सत्ता का अंत हो जाने से गुप्त साम्राज्य में अत्यंत संपन्न क्षेत्र 
शामिल हो गये; इस क्षेत्र के साथ उन्हें अत्यंत समृद्धिशाली बंदरगाह भी मिले जिनसे 
मध्य-पूतव् तथा योरपीय जगत के साथ जोरों से व्यापार होने लगा। योरप के सौदागरों के 
माल के साथ देश में बहुत-सा सोना आया और योरप के साथ सीधा सम्पर्क स्थापित हो जाने 
से गुप्त सम्राट का दरबार योरपीय विचारों के प्रमाव में आ गया; सिकंदरिया के सौदागरों 
के माल के साथ ही ये विचार भी समुद्र पार करके इस देश में पहुँचे थे। सौराष्ट्र विजय के 
उपलक्ष्य में एक विशेष प्रकार का सोने का सिक्का चलाया गया जिसमें सम्राट्‌ को गिर के 
जंगलों के एक शेर का वध करते हुए. दिखाया गया है। 

चंद्रगुप्त द्वितीय के कुबेर नागा के अतिरिक्त प्रवदेवी नामक एक ओर रानी भी थी। 
चंद्रगुत के बाद कुमारगुप्त प्रथम गद्दी पर बैठा। चंेद्रगुप्त द्वितीय ने अपने नाम के साथ 
विक्रमादित्य की उपाधि भी जोड़ ली थी; उसका एक ओर नाम भी था, देव। उसके काल के 
छः अभिलेख मिले हैं जिनमें उसके कुछ अधिकारियों के नाम दिये गये हैं। इनमें एक वीरसेन था 
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जो शांति और युद्ध का मंत्री था; दूसरा आम्रकारदव था जो बहुत उच्च सेनिक पदाधिकारी 
था। अपने पिता की तरह ही चंद्रगुप्त द्वितीय को भी कला के प्रति बड़ी रुचि थी और उसके 
एक सिक्‍के पर उसे रूपाकृति कद्दा गया है। एक प्रकार के सिक्‍कों पर उसे दाहिने हाथ में फूल 
लिए सिंहासन पर बैठा दिखाया गया है; एक दूसरे प्रकार के सिक्‍कों म॑ सम्राट को अपना 
दाहिना हाथ तलवार की मूठ पर रखे खड़ा हुआ दिखाया गया है ओर एक सेवक उसके सिर 
पर छत्र लगाये हुए है। अन्य प्रकार के सिक्‍कों में उसे तलवार और घनुप्र लिए पूर्णतः 
सज्ित धोड़े पर सवार दिखाया गया है, जिससे पता चलता है कि सम्राट को खुड़सवारी के 
प्रति बहुत रुचि थी। उस युग की बढती हुई “'भारतीयता ”? की भावना इस बात से प्रकट 
होती है कि पहले सिंक्‍्कां पर सिंहासन पर बठी हुई जिस दँबीं का प्रतिरुप अंकित होता था 
बह विदेशी मुद्रा से नक्कल किया गया शा पर चंद्रगुप्त द्वितीय के सिक्‍कों पर शुद्धतः भारतीय 
ढंग की देवी का चित्र अंकित किया जान लगा। हम चंद्रगुप्त के तीन अधीन सामंतों क बारे 
में जानते हैं--एक महाग़ज त्रिकमल, दूसरे वल्क के शासक स्वामिदास और तीसरें महाराज 
श्री विश्वामित्र स्थामि। यह जानकारी हम॑ उस काल के अभिलेखों तथा मुहगें स मिलती है। 
चंद्रगुप्त द्वितीय के शासनकाल के संबंध में जो अंतिम तिथि हमे निश्चित रूप स विदित है 
वह ४१२-४१३ इ० है। चूकि यह ज्ञात है कि उसका बेटा कुमारगुप्त प्रथम ४१४-४१६ इ० 
मं॑ गद्दी पर चंठ चुका था इसलिए, चंद्रगुम अपने शासनकाल की इस अंतिम ज्ञात तिथि के 
के बाद बहुत समय तक जीवित नहीं रहा हागा। उसके ३६ वर्ष के शासनकाल म॑ गुप्तवंश की 
सत्ता की जड़ें पूरे उत्तरी तथा पश्चिमी भारत म॑ मज़बूती से जम गयीं और शांति तथा 
समृद्धि के साथ-साथ बोद्धिक तथा सांस्कृतिक क्षेत्रों में सक्रिय कार्य का युग प्रारंभ हुआ। 
चंद्रगुप्त द्वितीय के जीवन के बारे में जो बातें मालूम हैं उनमें से कई बाते गाथाओं में 
उल्लिखित सम्राट्‌ विक्रमादित्य के जीवन की घटनाओं से बहुत मिलती-जुलती हैं। चंद्रगुप 
द्वितीय को भी विक्रमादित्य कहत थे, जो इसकी बिरुद अथात्‌ उपाधि थी; उसीने शक सत्ता को 
नष्ट किया था। कदाचित उज्जयिनी उसकी दूसरी राजधानी थी। कई विद्वानों का मत है कि 
महाकवि कालिदास उसी के शासनकाल में हुए थे। इसलिए यह बहत संभव है कि विक्रमादित्य 
के बारे में जो कहानियाँ मशहूर हैं उनमे से कहानियों का एक क्रम वास्तव मं समुद्रयुप्त ओर 
चंद्रगुत द्वितीय जैसे गुप्तवंश के सम्ना्टों से संबंधित हो। हम पहले इस बात को देख चुके 
कि १५५४-५७ ई० पूृ० में आरंभ होने वाला विक्रमी संबत्‌ वास्तव में एक विदेशी संबत्‌ था 
जिसे संयोगवश विक्रमादित्य के नाम से संबद्ध कर दिया गया था और कथा कहानियों में पहली 
शताब्दी ईसा-पूर्व के जिस विक्रमादित्य का उल्लेख मिलता है वह इतिद्दास की दृष्टि से संदिग्ध 
है। हम चाहे जितना विश्वास करना चाहें कि विक्रमादित्य जैसा राजा वास्तव में था, परंतु 
हम कथा-कहानियों में उल्लिखित इस विक्रमादित्य के विपय में हृठधर्मी नहीं कर सकते। 
.. दिल्ली में कुत॒ब मीनार के निकट एक लोह-स्तंम पर एक अभिलेख है जिसमें चंद्र नामक 
एक राजा के कृत्यों का वणेन किया गया है। इस अभिलेख की लिपि वही है जो गुप्तवंश के 
सम्राटों के अन्य अभिलेखों में प्रयुक्त की गयी है। अभिलेख में कहा गया है कि चंद्र नामक 
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इस राजा ने बंगाल के महत्वाकांक्षी राजाओं के एक संघ को परास्त किया और [सिंधु को पार 
करके वल्हिकों पर विजय प्राप्त की। कई विद्वानों के मतानुसार इस अभिलेख में जिस राजा 
चंद्र का उल्लेख किया गया है वह चंद्रगुप द्वितीय ही था। यदि यह अभिलेख सचमुच चेद्रगुप 
द्वितीय का ही है तो इससे उसकी सनिक सफलताओं पर गहरा प्रकाश पड़ता हे और इससे 
उसकी बिजयों के नये पहलू का पता चलता है जिसके फलस्वरूप भारत का उत्तरी-पश्चिमी 
भाग गुप्त साम्राज्य की छत्रच्छाया में आ गया। परंतु यह विपय विवादणग्रस्त है और इसके - 
पक्ष में तथा इसके विरुद्ध जो तक दिये जाते हैं वे समान रूप से संभव प्रतीत होते हैं। 

अंद्रगुप्त द्वितीय के बाद ध्रवदेवी का पुत्र कुमारगुप्त प्रथम गद्दी पर बेठा। कुमारगुप्त 
प्रथम ने ४० से अधिक वर्ष तक (४१४-४१५४ ई, से ४४५-४५४६ तक ) शासन किया। 
इस दीध शासनकाल का अधिकांश भाग शांति और समृद्धि का काल रहा। हमें उसके 
शासनकाल के कम से कम १३ अभिलेख मिले हैं जिनसे पता चलता है कि उसके पिता 
ओर पितामह ने जिस विस्वृत साम्राज्य का निमाण किया था उसे उसने सुरक्षित रखा। उसने 
कई नये प्रकार के सोने के सिक्के चलाये ओर एक अश्वमेघध यज्ञ भी .किया। उसके एक 
सिक्के पर भगवान शिव के पुत्र ओर देवताओं के सेनापति कार्तिकेय को मोर पर बैठा हुआ 
दिखाया गया है। उसके चांदी के सिक्के पहली बार साम्राज्य के मध्यवर्ती प्रांतों में जारी 
किये गये। कुमारगुप्त प्रथम ने श्री महेंद्र, महँंद्र सिंह ओर अखश्वमेघ महेंद्र की उपाधिया 
घाण की। 

यह दीघ्र शासनकाल अत्यंत उज्ज्वल भविष्य की आशाएँ लेकर आरंभ हुआ था और 
इसके दोरान में शांति का वातावरण बना रहा, परंतु इसका अंत अशांति के वातावरण में 
हुआ। कुमारगुप्त के शासनकाल के अंत के निकट साम्राज्य के सामने किसी अज्ञात शत्रु 
के आक्रमण का संकट आ खड़ा हुआ। यद्यपि इस झात्रु का नाम नहीं मालूम हो सका है पर 
वह बहुत बलवान था क्योंकि उसके विरुद्ध संघर्ष करते हुए युवराज स्कंदगुप्त को “खाली 
भूमि पर लेटे-लेटे पूरी एक रात बिता देनी पड़ी।” परंतु अंत में यह संकट टल गया और 
सारे देश में “उल्लसित नर-नारी, यहाँ तक कि बच्चे भी ” स्कंदगुप्त की वीरता की सराहना 
करने लगे। कुमारगुप्त प्रथम के बारे में कहा गया है कि “उसमें चरित्रत्बनल की कमी थी 
और वह भोग विलासमय जीवन का प्रमी था; और वह निर्भीक नेता नहीं था।” उसके बारे 
में यह निंणय देना न्यायसंगत प्रतीत नहीं होता। इस आक्रमण के समय वह बूढा था और 
उससे यह आशा करना उसके साथ अन्याय था कि वह रणक्षेत्र में जाकर लड़े। इतिहास में 
शक्रादित्य नामक एक राजा का उल्लेस्ब मिलता है जो उन सर्वप्रथम राजाओं में से था जिनका 
संरक्षण नालंदा विश्वविद्यालय को प्राप्त हुआ ओर यह संभव है कि फुमारगुप्त प्रथम ही शक्रा- 
दित्य रहा हो, क्योंकि उसकी उपाधि महेंद्रादित्य थी और शक्र को महेंद्र भी कहते हैं। उसके 
चलाये हुए, सिक्‍कों पर कार्तिकेय के चित्र से हम यह निष्कर्ष निकाल सकते हैं कि उसकी 
प्रवृत्ति शव मत की ओर थी। 

अज्ञात शत्रु के विरुद्ध युद्ध से उसके पुत्र स्कंदगुप्त के लोटने से पहले ही कुमारगुप्त प्रथम की 
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मृत्यु हो गयी। ऐसा प्रतीत होता है कि उत्तराधिकार के विषय में कुछ झगड़ा भी हुआ 
था पर हमें यह निश्चित रूप से नहीं मालूम है कि राजसिंहासन के अधिकार के लिए. उसका 
प्रतिदंद्वी कीन था, यह भी विदित नहीं है कि प्रतिद्वंद्वी केवल एक था या अनेक थे। भारत 
पर हणों का आक्रमण स्कंदगुप्त के शासनकाल (४५५४-४६ ई. से ४६७-४८८ ई. तक) की 
सबसे महत्वपृणे घटना थी। यह एक भयंकर खतरा था और इस दूर करने के लिए स्कंदगुम्त की 
सारी वीरता तथा योग्यता ओर शक्तिशाली गुप्त साम्राज्य के समस्त साधनों की आवश्यकता थी | 

हूण मध्य एशिया की एक यायावर जाति थी। अपने निष्क्रमण के दौरान म॑ वह दो दलों 
में विभाजित हो गयी। इनमें से एक दल ३७५४ ई. में योरप पर टूट पड़ा और उसने रोम के 
साम्राज्य की नींव हिला दी। दूसरे दल ने, जिन्हें श्वेत हूण कहते हैं, भारत पर आक्रमण किया 
पर स्कंदगुप्त ने उन्हें पीछे टकेल दिया। ऐसा अनुमान है कि यह आक्रमण ४६०-४६१ ई. 
से पहले हुआ होगा। ऐसा प्रतीत होता है कि छुटी शताब्दी ईसब्री के प्रारंभिक वर्षा में हूणों 
के आक्रमण की एक और लहर आयी | शिलालेखों में तोस्माण और मिहिरगुल दो नाम 
मिलते हैं जो भारत में शासन करनेवाले हूण राजाओं के हो सकते हैं। इन दोनों में से मिहिरि- 
गुल को अत्यधिक क्रूर बताया गया है। हणों की अंततः उत्तरी भारत के राजाओं के एक संघ 
ने पराजित किया जिसका नेतृत्व नरसिंह गुप्त बालादित्य के हाथ म॑ था; इस संघ्र में मंदसीर 
का राजा यशोधर्मन भी शामिल था। आगे चलकर हूण भारत में बस गये और धीरे-धीरे 
भारत के समाज में घुल-मिल गये । 

हूणों की पराजय स्कंदगुप्त की बहुत बड़ी सफलता थी जिस समय इस बब्बर जाति ने भारत 
पर हल्ला बोला उस समय उसका उद्देश्य योरप की तरह यहाँ की भी निस्सहाय जनता का 
संहार करना, लूटना और यातनाएँ देना था। भारत से बाहर उन्होंने खेन्ना और कुस्त॒ुनतुनिया 
के राजाओं को चुनौती दी थी, अपनी ऋ्ररता के बल पर ईरान पर अधिकार जमा लिया था 
ओर ईरान के बादशाह को मार डाला था। जब हम इस बात पर विचार करते हैं कि स्कंदगुप् 
ने अपने पराक्रम से किस प्रकार भारतीय जनता की रक्षा की तब हमारी समझ में आता है कि 
हुणों की पराजय पर जनता ने कितने संतोष की सॉस लछी होगी और स्कंदगुत को अपने त्राता 
के रूप में सराह्य होगा। परंतु यह विजय इतनी आसानी से नहीं प्रात हुई और इस युद्ध से 
देश पर कितना बोझ पड़ा उसका प्रमाण उस काल के सिक्‍कों में मिलता है। स्कंदगुप्त के 
सोने के सिक्के बहुत थोड़ी संख्या में मिले हैं, उनमें से अधिकांश वे हैं जिन पर धनुर्धारी के 
रूप में सम्राट्‌ का चित्र अंकित है और इन सिक्‍कों के लिए जो धातु इस्तेमाल की गयी है 
- उसमें भी मिलावट है। - 

स्कंदगुप्त की राजनीतिक बुद्धिमत्ता अपने साम्राज्य के विभिन्न भागों का शासन-भार सेमालने 
के लिए, योग्य अधिकारियों को चुनने में व्यक्त होती है। जूतागढ़ के शिलालेख में पणेदत्त के 
नाम का उल्लेख है जिसने वहाँ एक टूटे हुए; बाँध की मरम्मत करायी और वहाँ की जनता 
की कृतज्ञता का पात्र बना। अंतर्वेदी अर्थात्‌ गंगा के दोआब का शासन सवोग के सिपुर्द 
था और कोसम क्षेत्र के शासन का उत्तरदायित्व भीमवर्मन पर था। 
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स्कंदगुतत ने १२ वर्ष तक शासन किया और क्रमादित्य, विक्रमादित्य तथा देवराज की 
उपाधियों धारण कीं। हूणों के आक्रमण को रोककर उन्हें पीछे ठकेल देना उसकी सबसे बड़ी 
सफलता थी। अपनी मृत्यु-शय्या पर पड़े हुए वह इस बात की कल्पना भी नहीं कर सकता 
था कि उसके पृवजों ने जिस विस्तृत साम्राज्य का निर्माण किया था और जिसे उसने बर्बर 
आक्रमणों तथा लूटमार से सुरक्षित रखा था, वद्र आघी शताब्दी के अंदर ही दह जायेगा। 

इस शक्तिशाली साम्राज्य के छिन्न भिन्न होने के पूरे क्रम का पता प्रायः एक-एक मंज़िल 
करके लगाया जा सकता है। मंदसोर के अभिलेस मे चंद्रगुप्त द्वितीय और उसके पुत्र गोबिंद- 
गुप्त का उल्लेग्त किया गया है पर स्कंदगुम का नहीं। वेशाली की एक मिद्टी की मुहर पर 
चंद्रगुम्त द्वितीय, उसकी रानी श्रवदेवी और उनके पुत्र गोविंदगुप्त का उल्लेख मिलता है जिससे 
संकेत मिलता है कि गोविंदगुप्त ने अपने भतीजे स्कंदगुप्त के विरुद्ध विद्रोह कर दिया था। 
पश्चिमी मालवा के अभिलेखों में गुप्त साम्राज्य के अधीन शासन करनेवाले सामंतों में बढती 
हुईं विद्रोह की भावना का प्रमाण मिलता है। वाकाटक राजा नरेंद्रसेन बड़े गर्व से कहता है 
कि कोशल, मेकल तथा मालव के सामंत उसके आदेशों का पालन करते थे। स्कंदगुप्त के 
बाद गुप्तवंश के इतिहास के बारे में निश्चय के साथ कुछु कह सकना असंभव है। इसके 
बाद जो दो राजा पुरुणतत और कुमारणुप्त द्वितीय गद्दी पर बैठे उन्होंने बहुत थोड़े-थोड़े दिन 
शासन किया। गुप्तवंश की सत्ता का हास हो चला था और उनके अधीन शासन करनेवाले 
सामंत अपने अभिलेखों तथा सिक्कों में सम्राट की सत्ता की अवहेलना करने लगे थे। केवल 
बुद्धगुप्त के विपय में हमें कुछ विश्वस्त जानकारी प्राप्त है क्योंकि उसके समय के छुः दस्तावेज्ञ 
मिले हैं। इन दस्तावेजों से पता चलता है कि उसकी प्रभुसत्ता मालवा से बंगाल तक केक्षेत्र 
पर स्थापित थी आर इसमें सौराष्ट्र भी सम्मिलित था, जहाँ का शासकवग, वलभी के मैत्रक, 
गुप्तों की प्रभुसत्ता को स्वीकार करता था। परंतु उसकी मृत्यु के बाद कौन गद्दी पर बैठा इसके 
बारे में मतभेद है; संभवतः उसके बाद गुप्तसाम्राज्य दो भागों म॑ं विभाजित हो गया था। एक 
भाग पर वैन्यगुप्त शासन करता था और दूसरे पर भानुगुत्त। इन दोनों ही के बारे में बहुत 
कम मालूम हो सका है; नरसिंहगुप्त बालादित्य के शासनकाल में पहुँचकर परावर्ती गुप्त सम्राटों 
इतिहास पर कुछ आशाजनक प्रकाश पड़ता है। नरसिंहगुप्त बालादित्यके ने हूण राजा मिहिर- 
गुप्त को परास्त करने में प्रमुख रूप से भाग लिया और नालंदा विश्वविद्यालय में एक विशाल 
मठ बनवाने का श्रेय भी उसीको है। उसके बाद जो गुप्त सम्राट्‌ हुए उनके इतिहास पर फिर 
अंधकार और अनिश्चितता का परदा पड़ जाता है और यहीं से हम साम्राज्यघारी गुप्तवंश से 
-विदा लेते हैं। 

इस प्रकार उस शक्तिशाली साम्राज्य का अंत हुआ जिसके निमर्मांण में समुद्रगुप्त द्वितीय, 
कुमारगुप्त प्रथम तथा स्कंदगुस्त जेसी महान विभूतियों ने योग दिया था। इस साम्राज्य के 
हास और पतन के क्या कारण थे ! इसके कारण अनेक तथा जटिल हैं। सामान्यतया यह माना 
जाता है कि हूणों के आक्रमणों के कारण ही गुप्त साम्राज्य का पतन हुआ। परंतु ऐसा कहना 
हूणों को उससे अधिक श्रेय (या अपयश) देना होगा जितने के वे अधिकारी हैं। इसमें तो 
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संदेह नहीं कि हूणों से युद्ध करने में गुप्त साम्राज्य को अपनी बहुत अधिक शक्ति व्यय करनी 
पड़ी परंतु उन्होंने हुणों को मार भगाया और आक्रमण की इस पहली लहर के बाद भी वे बहुत 
समय तक शासन करते रहे। हास की इस प्रक्रिया में कुछ अन्य उपकरण भी काम कर रहे थे 
जैसे उत्तराधिकार के लिए युद्ध और दूसरे राज्यों के प्रति असंतोपजनक नीति । ऐसा प्रतीक 
होता है कि प्रायः हर राजा मरने के बाद उत्तराधिकार के लिए झगड़ा हुआ और इन युद्धों के 
दौरान में यह जानना कठिन था कि राजकर्मचारी और प्रजा किसके प्रति वफ़ादार है। इन युद्धों 
ने कुछ दुस्साहसी सामंतों को इस बात का अवसर दिया कि वे एक पक्ष का समर्थन करें; जिन 
सामंतों की सहायता से किसी पक्ष की सफलता प्राप्त हुईं उनकी साख हानिकर हृद तक बढ़ 
गयी। प्राचीनकाल के अन्य सभी साम्राज्यों की तरह गुप्त साम्राज्य में भी सत्ता की दो समा- 
नांतर धाराएँ साथ-साथ पायी थीं; एक ओर तो सत्ता का अधिकतम केंद्रीकरण था ओर इसके 
साथ ही दूसरी ओर केंद्रीय शासन में तथा निम्नतर स्तरों पर सत्ता अत्यंत व्यापक रूप से 
विकेंद्रित भी थी। इस प्रकार की शासन-व्यवस्था के लिए. एक बहुत बड़ी स्थायी सेना और 
निरीक्षण तथा प्रतिनिरीक्षण की एक जटिल व्यवस्था की आवश्यकता थी ओर यदि छोटे-बड़े 
अधिकारियों के इस संगठन में शक्ति-संतुलन ज़रा भी गड़बड़ा जाती थी तो सारे देश में 
उसका बहुत गहरा प्रभाव पड़ता था। ऐसी परिस्थिति में हुणों के आक्रमण हुए. और यद्रपि 
गुप्तों का विजय हुई परंतु उन्हें इस विजय के लिए भारी मूल्य चुकाना पड़ा। स्कंदगुम के 
बाद अधिकांश गुप्त राजा या तो उत्तराघिकार के झगड़ों में या सामंतों की बढ़ती हुई शक्ति 
की कुचलने म॑ उलझे रहे। सामंतों की शक्ति किस प्रकार निरंतर बढती गयी इसका एक 
बहुत अच्छा उदाहरण वलभी के मैत्रकों का उत्थान है। 

मैत्रक वंश ने लगभग ५०० ई, से ७७० ई. तक सौराष्ट्र पप शासन किया। उनकी 
राजधानी वलमभी में थी। यही गुप्ततेश के ढहास का काल था। इस वंश का संस्थापक भट्टारक 
था और यद्यपि मैत्रक शासकों ने आरंभ में गुप्त सम्रायों की प्रभुसत्ता को स्वीकार किया पर शीघ्र 
ही उन्होंने अपने आपको स्वतंत्र घोषित कर दिया। गुप्त सम्राटों के प्रति परिव्राजक महाराजों 
और उच्छाकल्प राजाओं का रवेंया भी ऐसा ही था। ऐसा प्रतीत होता है कि गुप्त साम्राज्य 
पर सांघातिक प्रह्यर मंदसौर के यशोधमंन ने किया। 

यशोधमन उस काल के राजनीतिक क्षितिज पर एक अकेले सितारे के रूप में उमरकर एक 
क्षण के लिए पूरे गगन को आलोकित कर गया; वह कहाँ से आया और कहाँ गया किसी को 
मालूम नहीं। मंदसोर में दो स्तंभों पर संस्कृत भाषा में उसके एक लम्बे-से अभिलेख की दो 
प्रतिलिपियां अंकित हैं, जिसमें उसके बारे में बड़े लम्बे-चौड़े दावे किये गये हैं। वह गये से 
घोषणा करता है कि उसने हूणों पर विजय प्राप्त की और यह दावा करता है कि समस्त भारत के 
राजा उसके सामने श्रद्धा से शीश झुकाते थे। मिहिरिगुल को परास्त करके उस पर अहंकार का 
नशा छा गया और इस विजय ने उसे राजद्रोह का पथ ग्रहण करने के लिए प्रोत्साहित किया। 
उसने गुप्त सम्राटों से टक्कर ली, ओर इस प्रकार उनकी शक्ति के हास की गति को तेज़ 
करने का साधन बना। हमें उसके जीवन के अंतिम दिनों के बारे में कुछ भी नहीं मालूम है 
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ओऔर यह भी नहीं ज्ञात है कि उसका कोई उत्तराधिकारी था भी कि नहीं। परंतु बह एक बहुत 
शक्तिशाली ब्यक्ति था, जिसने छिलन्न-भिन्न होते हुए, गुप्त साम्राज्य के स्थान पर एक नया 
साम्राज्य स्थापित करने के बजाय अपना सारा कीशल्य उस पर एक भीषण प्रहार करने में 
लगा दिया। 

जब इतिहास के रंगमंच से साम्राज्यधारी गुप्तों ने विदा ली तो मगध के परवर्ती गुप्त, मौखरि 
ओर मैत्रक बचे-खुचे साम्राज्य के दावेदार बन गये। ये तीनों सामंत थे जिन्होंने गुप्त सम्राटों 
से वक्‍कर ली थी ओर स्वतंत्र शासकों की हेसियत से राज्ञ करते थे। परवती गुप्त मगध में 
राज करते थ और साम्राज्यधारी गुप्तों से इनका कोई पारिवारिक संबंध नहीं था। मौखरियों का 
बोलबाला उत्तर प्रदेश म॑ गंगा तथा घाप्ररा नदी के बीच वर्तमान जौनपुर तथा बाराबंकी के 
ज़िलों मं था। हर्ष के शासनकाल में उन्हें कुछ महत्व प्राप्त हुआ परंतु अन्य सामंतों की तरह 
ही वे भी हमारे इस अध्ययन के लिए. केबल गाण महत्व रखते हैं। 

इस प्रकार गुप्त साम्राज्य का अंत हुआ। परंतु अपने अस्तित्वकाल में उसने साहित्य, 
विज्ञान तथा कला के क्षेत्र में महान सजनात्मक शक्तियों को उन्म॒ुक्त किया। इसका उल्लेख 
हम आगे चलकर करेंगे। गुप्त सम्राटों ने भारत की ओर विशेषतः उत्तरी भारत को एकता, 
मुरक्षा तथा शांति की भावना प्रदान की जिसकी उसे बहुत आवश्यकता थी। प्रथम चीनी 
यात्री फ़ाह्यान ने, जो चंद्रगुप्त द्वितीय के शासनकाल में भारत आया था, जन-जीवन का उल्लेख 
अत्यंत प्रशंसा भरे शब्दों में किया है। वह लिखता है कि मध्यदेश में “सर्दी और गर्मी 
दोनों में अत्यंत उत्तम संतुलन है, न पाला पड़ता है न बर्फ़ गिरती है। जनता बहुसंख्यक और 
सु्खा है; किसी को अपने पर सरकारी कार्यालय में दज नहीं कराने पड़ते हैं और न न्यायाधीशों 
क सामने जाना पड़ता है न उनके नियमों का पालन ही करना पड़ता हैं। केवल वे लोग जो 
राजा की जमीन पर खेती करत हूँ उन्हें अपने लाभ का एक भाग देना पड़ता है। यदि वे 
ज़मीन छोड़कर जाना चाहें ता जा सकते हैं या रहना चाहें तो रह सकते हैं। राजा अपने 
शासन में किसी अपराधी को मृत्युदंड या अन्य किसी प्रकार का शारीरिक दंड नहीं देता। 
अपराधियों पर केवल जुमाना किया जाता है। हर मुकदमे की वास्तविक परिस्थिति के 
अनुसार यह जुमाना कम या ज्यादा होता है। कई बार राजद्रोह का दुस्साहस करनेवालों का 
भी केवल दाहिना हाथ काट दिया जाता है। राजा के अंगरंक्षकों और सभी सेवकों को 
वेतन मिलता है।” गुप्त साम्राज्य की समृद्धि का प्रत्यक्ष प्रमाण इन सम्रायों के सोने तथा 
चोदी के सिक्‍कों में मिलता है जिसके बहुत बड़े-बड़े भंदर विभिन्न स्थानों में पाये गये हैं। 
सत्रसे हाल में भरतपुर में कुछ सिक्‍के पाये गये हैं जिनका वर्गीकरण तथा अध्ययन किया 
जा रहा है। 

फ़ाह्यान ने प्रशासन की उदारता का उल्लेख किया है। गुप्त साम्राज्य कई प्रांतों में विभाजित 
था जिन्हें देश” कहते थे; इनका शासन उपराजों (वाइसरायों) के हाथ में था, जो आम तौर 
पर राज-परिवार के सदस्य होते थे। देश के बाद “भुक्तिया ” थीं, जो आजकल के कमिश्नरों 
के डिवीज़न के बराबर होती थीं। इनके बाद “विषय” थे जो आधुनिक ज़िलों के बराबर थे। 
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प्रत्येक भुक्ति के प्रशासन का भार एक “उपरिक ” पर होता था जिसे सम्राट स्वयं नियुक्त करता 
था। “विषय ” का शासक “विषयपति ' होता था जिसे “उपरिक! नियुक्त करता था, कभी-कभी 
एकाध विषयपति को सम्राट स्वये भी नियुक्त कर देता था। प्रशासन की सबसे छोटी इकाई 
“ग्राम” थी जिसका शासन-भार “ग्राम्यक ” के सिपुर्द होता था और उसकी सहायता के लिए 
ग्राम पंचायत और खजांची आदि कुछ राजकमचारी होते थे। 

राजधानी में मद्मअक्षपटलिक (अभिलेख मंत्री), महाप्रतिहार (राजमहल का मुख्य प्रत्नंध- 
कर्ता), महादंडनायक (न्यायाधीश) तथा महासंधिविग्राहिक (युद्ध तथा शांति मंत्री) आदि 
उच्च पदाधिकारी काम करते थं। इन सब्र के ऊपर राजा का स्थान होता था। यह गुप्ततंश की 
एक विशिष्टता रही है कि राजा अपने नाम के साथ महाराजाधिराज आदि जसी सम्मानयूचक 
उपाधियाँ जोड़ लेते थे और उसके अतिरिक्त उनके नाम के साथ विक्रमादित्य, महेंद्र आदि 
अनेक बिरुद भी जुड़े होते थे । इससे पहले के युग म॑ं अशोक जैसा महान सम्राद भी राजन्‌ 
की साधारण उपाधि से संतुष्ट रहता था। परंतु बाद म॑ं चलकर राजत्व म॑ देवत्व के गुण आ 
गये और समुद्रगृप्त का वणन एक देवता के रूप में किया गया है तथा उसकी तुलना इंद्र तथा 
वरुण आदि देवताओं से की गयी है। यह पद्धति क्रपाणों की चलायी हुई थी और संमवतः 
उन्होंने इसे इरानियों आर चीनियों से अपनाया था। बहुघा राजा अपना उत्तगधिकारी स्वये 
नियुक्त करता था; समुद्रगुप्त और चंद्रगुप्त द्वितीय इसी प्रकार नियुक्त किये गये थे। यद्यपि 
कुछ राजा स्वयं वैष्णव मत या शेव मत के अनुयायी थे परंतु दूसरे मतों के प्रति वे सहिष्णुता 
का भाव रखते थे और नालंदा के बोद्ध विश्वविद्यालय के विकास का बहुत कुछ श्रेय गुप्त सम्राटों 
की उदारता को है। इस काल में ब्राह्मणबाद का पुनमत्थान हुआ और राजा उसके सबसे 
बड़े समर्थक थे। अश्वमेघ आदि पुराने वेदिक यशों का फिर से प्रचलन हुआ और वैष्णव मत 
तथा शैव मत दो महान पंथों के रूप में सामने आये जिनके अनुयायियों की संख्या बहुत 
अधिक थी। ब्राह्मणपंथ में भी धीरे-धीरे एक परिवर्तन आया और उसने पौराणिक हिंदू धर्म 
का वह रूप धारण कर लिया जिससे हम आज तक भली भांति परिचित हैं। 

धम के प्रति गुप्त सम्राटों की रुचि इस बात से सिद्ध होती है कि उन्होंने कितने ही 
गाव मंदिरों तथा मठों को दान कर दिये। इन्हें “अग्रहार” गांव कहते थे ओर इनसे जो भूमि- 
कर बसूल होता था वह विद्या के प्रसार तथा सावजनिक मंदिरों का खर्च चलाने पर व्यय किया 
जाता था। कुछ अधिकारी ऐसे भी थे जिन्हें विनयस्थितिस्थापक कहते थे; इनके जिम्मे नेतिक 
समस्याओं की देखभाल करने तथा उन्हें हल करने का काम था; उनकी तुलना अशोक के 
समय के धमंमद्मात्रों से की जा सकती हे । 

इस प्रकार गुप्तकाल शांति तथा समृद्धि, नागर संस्कृति तथा परिमाजन, धार्मिक पुनरुत्थान 
तथा बौद्धिक प्रयास, उत्कृष्ट साहित्य तथा कला की उन्नति का युग था और इसे प्राचीन भारत 
का स्वर्ण-युग ठीक ही कहा गया है। आत्म-विश्वास के साथ भारतीय संस्कृति ने दरबार के 
आचार -व्यवहार, मुद्रा, विज्ञान तथा कला के क्षेत्रों में विदेशों की बहुत-सी बातें स्वतंत्रतापूर्वक 
अंगीकार कर लीं; परंतु विदेशों से सीखते समय भी उसने इस बात का ध्यान रखा कि सभी 
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देशों की हवाएँ उसके घर के चारों ओर चलें पर ऐसा न होने पाये कि उनके प्रत्र॒ल वेग से 
धर की बुनियाद उखड़ जाये। भारत की मूलभूत “भारतीयता ” को पूरी तरह समझ लिया 
गया था, उसे पुष्ट किया गया ओर उसे चिरस्थायी तथा परिमार्जित रूप में व्यक्त किया गया 
ताकि आनेवाली पीटियों के लिए. एक आदर्श रखा जा सके-- एक ऐसा आदश जिसे लोग 
सराहें और उसका अनुसरण करें| 


परिशिष्ट १ ; 
गुप्तकाल 


यूद साधारणतया स्वीकार किया जाता है कि गुप्तकाल का आरंम समुद्रगुत के पिता चेद्रगुप् 

प्रथम के राज्याभिषेक के समय से हुआ। एक अनुमान के अनुसार चेद्रगुप्त प्रथम को 
राज्याभिपेक २० दिसम्बर ३१८ ई० को और दूसरे अनुमान के अनुसार २६ फरवरी ३२० ई० 
की हुआ था। पर इन दोनों तिथियों में से किसी की पुष्टि म॑ काई प्रमाण नहीं मिलता है। 
जसा कि कुछ लोग तक प्रस्तुत करते हैं, यह भी संभव है कि गुप्तकाल समुद्रगुप्त के गद्दी पर 
बेठने के समय से आरंभ हुआ; वह निस्संदेह सबसे महान गुप्त सम्राट था। प्रत्येक काल का 
आरंभ किसी अत्यंत महत्वपूर्ण घटना के उपलक्ष्य में होता है ओर ये दोनों ही घटनाएँ, चेद्र- 
गुप्त प्रथम का राज्यामिषेक आर समुद्रगुप्त का गद्दी पर बैठना, गुप्ततंश के इतिहास म॑ समान 
रूप से अत्यंत महत्वपूर्ण घटनाएँ. कही जा सकती हैं। चंद्रगुप्त प्रथथ और उसके पृर्वगा्मी 
शासकों का अंतर इलाहाबाद के स्तंम पर समुद्रगुप्त के अमिलेग्व में स्पष्ट रूप से बताया गया 
है; चंद्रगुत प्रथम को महाराजाघिराज कहा गया है जबकि उसके पृवंगामी शासकों के लिए 
केवल महाराज शब्द का प्रयोग किया गया है। इस अंतर का स्पष्ट अर्थ यह है कि गुप्तवंश 
के शासनकाल में राज्य के विस्तार में वृद्धि हुई और इसलिए यह मान लेना स्वाभाविक ही है 
कि चंद्रगुप्त प्रथम के शासन की इस घटना को अविस्मरणीय बना देने के लिए एक नये 
काल--ग़ुप्तकाल--का श्रीगणेश किया गया। परंतु इस समस्या का अभी तक पूरी तरह 
निवारण नहीं हो सका है इसलिए हमारे लिए! इस रूढिगत मान्यता का ही प्रयोग करना उचित 
होगा कि ३१९-३२० ई० गुप्तकाल का प्रथम वष था। 


परिशिष्ट २ 


रामगुप्त की कहानी 


बृह्ठत समय तक यह माना जाता था कि समुद्रगुप्त के बाद उसका बेटा चंद्रगुप्त द्वितीय 
विक्रमादित्य गद्दी पर बेठा। परंतु विशाखदत्त-रचित देवी-चंद्रगुप्त नामक नाटक की खोज 
से हमारे सामने यह प्रश्न उठ खड़ा हुआ है कि कदाचित समुद्रगुप्त के बाद रामगुप्त गद्दी पर 
बैठा। नास्यदर्पण तथा अंगारप्रकाश में यदा-कदा जो उल्लेख मिलते हैं और शिलालेखों तथा 
मजमल-उत-तवारीख आदि परावर्ती रचनाओं में रामगुप्त के जीवन की जो प्रतिध्वनि मिलती 
है उनके अनुसार रामगुप्त की कहानी इस प्रकार है: 
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छ्द्द प्राचीन भारत 


समुद्रगुतत के बाद उसका बेटा रामगुप्त गद्दी पर बैठा; बह बहुत ही दुर्बल चरित्र का और 
मदत्वहीन व्यक्ति था। इसी समय शकों का एक आक्रमण भारत पर हुआ और रामगुप्त ने 
अपने प्रागू बचाने के लिए यह अपमानजनक शर्त स्व्रीकार कर ली कि वह अपनी रानी श्रुव- 
देवी को आक्रमणकर्ता के रनवास में भेज दंगा। परंतु उसके भाई चंद्रगुप्त को इस नीच पड़: 
येत्र का पता चल गया और वह कुल की मयोदा की रक्षा करने के लिए स्वये स्त्री के भेष में 
में शक दरबार में गया और वहाँ उसने ध्रृष्ट शत्रु को मार डाला। जब्न वह लोगा तो स्वाभाविक 
रूप से उसका वीरोचित स्वागत किया गया; बाद में उसने रामगुप्त को मार डाला और उसकी 
विधवा अ्रवदेवी से विवाह कर लिया। 

परंतु इस बृत्तांत पर विश्वास करना कठिन है। गुप्तवेश के अधिकृत वंशक्रम में कहीं राम- 
गुप्त का उल्लेग्ब नहीं मिलता; परंतु इस संबंध म॑ यह तर्क भी दिया जा सकता है कि समुद्रगुत् 
जसे महान सम्राट का अयोग्य पुत्र तथा उत्तराधिकारी होने के कारण ही संभवतः उसका नाम 
न दिया गया हो। परंतु यदि उसने शासन किया होता, चाहे उसका शासन कितने थोड़े समय 
के लिए ही क्‍यों न रहा हो, तो उसने अपने नाम के सिक्के भी अवश्य चलवाये होते। अभी 
तक इस प्रकार के कोई सिक्के नहीं मिले हैं। यह प्रायः असंभव है कि इस समय तक 
शकों कि शक्ति इतनी बढ़ गयी हो कि वे रामगुप्त को इतनी अपमानजनक बात स्वीकार करने 
पर बाध्य कर सकें; हम जानते हैं कि इतिहास के इस काल में उनक्री सत्ता का हास हो रहा 
था और इसके शीघ्र ही बाद उनका नाम-निशान भी मिट गया। परंतु यह तर्क कोई अलंघष्य 
बाधा नहीं है क्योंकि यदि यह मान भी लिया जाये कि शकों की शक्ति क्षीग होती जा रही थी 
फिर भी संभव है कि उन्हें सहसा एक आक्रमण करने का अवसर मिल गया हो जिसके दौरान 
में उन्होंने रामगुप्त को ऐसे संकट में फँसा दिया हो जिससे निकलना उसके लिए कठिन हो 
गया हो। इसके अतिरिक्त चंद्रगुप्त का अपनी भावज से विवाह करना कुछ विचित्र तो अवश्य 
प्रतीत होता है पर ऐसा असंभव नहीं था क्योंकि शास्त्रों में इस प्रकार के विवाह का कहीं निपेध 
नहीं किया गया है। परंतु हम यह भी याद रखना चाहिये कि रामगुप्त की कहानी हमें जिन 
खोतों से प्राप्त हुई है वे पृर्णतः साहित्यिक तथा प्रमरस-प्रधान हैं और इनमें अतिशयोक्ति तथा 
कल्पना का बहुत बड़ा हाथ है। रामगुत्त की कहानी को स्वीकार करने में सब॒से बड़ी कठिनाई 
यह है कि हमें इसकी पुष्टि मं किसी अभिलेख में कोई उल्लेख या कोई सिक्‍के नहीं मिलते 
ओर जब तक यह कठिनाई दूर न हो हम न इस कहानी को निश्चय के साथ स्वीकार ही कर 
सकते हैं न ठुकरा ही सकते हैं। 


नल हि 
दीपक की अंतिम ज्योति 


ल्लूगमग '४२० ई. तक गुप्त साम्राज्य का अस्तित्व मिट चुका था। लगभग आधी शताब्दी 
तक उत्तरी भारत छोटी-छोटी स्थानीय सत्ताओं में बेंटा रहा, जिनमे मोग्बारि, मगध के 
परवर्ती गुप्त और वलमभी के मैत्रक प्रमुख रूप से सामने आये पर उनकी स्थिति हमेशा डावौ- 
डोल रही। इन अनेक राज्यों मे से स्थानेश्वर नामक एक राज्य में उन्नति करने की संभावना 
दिखायी दी ओर शीघ्र ही यह संभावना पूरी भी हो गयी । 
स्थानेश्वर के राज्य की स्थिति सैनिक दृष्टि से बहुत महत्व रखती थी। इस राज्य की राज- 
धथानी का नाम भी स्थानेशइवर था और वह पंजाब के पूर्वी सिरे पर सरस्वती नदी के किनारे स्थित 
थी। छठी शताब्दी के अंतिम दशक में स्थानेश्वर के इस राज्य पर प्रभाकरवर्धन नामक राजा 
राज करता था। उसके दो पुत्र और एक पुत्री थी। उसके दरबार में बाण नामक एक प्रतिमा- 
शाली लेखक था; बाद के ज़माने में एक चीनी यात्री उसके राज्य से होकर ग॒ज़रा जिसकी दृष्टि 
अत्यंत तीश्ण, बुद्धि अत्यंत प्रखर तथा हृदय अत्यंत दृद था। 
यह भारतीय लेखक और चीनी यात्री दोनों ही इस गजवंश के प्रति बड़ा सम्मान रखते थे 
और इस काल की घटनाओं के बारे में हमें जो विपुल ज्ञान प्राप्त है उसका श्रेय इन्हीं दोनों 
को है। इसके अतिरिक्त तीन अभिलेख अभी तक विद्यमान हैं जिनमें कुछ ऐसे तथ्यों का 
उल्लेग्व मिलता है जिनके बारे में बहुत कम लोगों को जानकारी है। इनमें से एक अभिलेख 
पर हस्ताक्षर भी हैं, जिससे हमें प्राचीन भारत की एक महानतम विभूति के चरित्र की एक 
झलक मिलती है। 
इस राजवंश को हम वर्धनवंश कह सकते हैं क्योंकि इसके हर सदस्य के नाम के अंत में 
वर्धन शब्द आता है; इस राजवंश का संस्थापक नरबंधन था जिसका पुत्र राज्यवर्घन और पौत्र 
आदित्यवधन था। आदित्यवर्धन का पुत्र प्रभाकरवर्धन था; उसने अपने आपको मद्दराजाधिराज 
कहना आरंभ किया जबकि उसके पूर्वज केवल महाराज कहलाते थे। इसका अथ तो यह है 
कि श्रीकण्ठ प्रदेश के स्थानेश्वर नामक ज़िले के त॒च्छु सामंत से बढ़कर प्रभाकरबधन अपने 
बाहुबल के ज़ोर पर एक शक्तिशाली महाराजा बन गया। ऐसा प्रतीत होता है कि उसने सिंधु 
प्रदेश, गुजरात, गांधार तथा मालव राज्य में फेले हुए, हूणों को परास्त किया और लाटबंश के 
राजाओं पर विजय प्राप्त की। चीनी यात्री ह्यणन सांग ने अपने दत्तांत में लिखा है कि 
स्थानेश्वर राज्य की “ परिधि लगभग ७०० ली# और राजधानी की परिधि लगभग २० ली थी।? 
* ली ; दूरी नापने का चीनी मानदंड; एक “ली” लगभग ३3 मील के बराबर द्वोता है । 
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स्य० प्रानीन भारत 


ह्युएन सांग ने आगे चलकर यह भी लिखा है कि “यहां की भूमि उपजाऊ है और अन्न 
बहुत पदा होता है। जलवायु गरम होते हुए भी सुखकर है। लोगों का व्यवहार अत्यंत 
रूखा है ओर उनमें एक-दूसरे के प्रति लगाव नहीं है। परिवार धनी हैं और अत्यधिक 
विलासिता का जीवन व्यतीत करते हैं। वे जादू-टोनों के बहुत आदी हैं ओर साधारणतया 
उन लोगों का सम्मान करते हैं जो किसी भी अन्य क्षेत्र में असाधारण योग्यता रखते हों। 
अधिकांश लोग माया के मोह में फँसे रहत॑ हैं, केवल बहुत थोड़े-से लोग खेती-बारी का 
काम करते हैं। यहाँ देश के कोने-कोने से अलम्य तथा बहुमूल्य वस्तुएँ बहुत बड़ी मात्रा में 
त्रिकने के लिए आती थीं।” स्पष्ट है कि स्थानेश्वर यद्यपि अत्यंत समृड्धशिशाली और घना 
बसा हुआ था पर इस यात्री पर उसका कोई गहया प्रभाव नहीं पड़ा। 

प्रमाकरवधन के दो बेटे राज्यवर्धन तथा हर्षवर्धन तथा एक पुत्री गज्यश्री थी; उनका जन्म 
क्रमशः ४८७ ई०, ५४९०-५९१ ई० तथा ५९३ ई० में हुआ था। राजकुमारों का पालन- 
पोषण राजोचित ऐश्वर्य के वातावरण में हुआ और उस समय की प्रथा के अनुसार उन्हें युद्ध 
तथा शांति की कलाओं की शिक्षा दी गयी। राज्यश्री बदकर एक सुन्दरी युवती बन गयी और 
उसका विवाह बड़ी धूमधाम के साथ कन्नोज के मौखरि राजा अवंतिबर्मन के पुत्र राजकुमार 
ग्रहवमन के साथ हो गया। 

इसके बाद हुणों के आक्रमण का संकट सामने आ खड़ा हुआ। चूकि प्रमाकरवर्धन बूढ़ा था 
इसलिए, युवराज राज्यवर्धन, अपने पूर्वगामी राजकुमार स्कंदगुप्त की ही तरह, शत्रु से मोचा 
लेने के लिए निकल पड़ा। हर्ष भी अपने बड़े भाई के साथ रणक्षेत्र में जाने को बहुत उत्सुक 
था पर उसकी अल्पावस्था के कारण उसे केवल एक सहकारी सेना का सेनानायक बनाकर युद्ध 
के मोर्चे से कुछ दूर रहने की अनुमति दे दी गयी ताकि यदि राज्यव्धन को सहायता की 
आवश्यकता हो तो यह सेना भेजी जा सके। इस प्रकार जब राज्यवधन हुणों की शत्रु-सेना के 
विरुद्ध लड़ रहा था हर्ष अपना अवकाश का समय, जो उस पर ज़बदस्ती थोप दिया गया था, हिरनों 
तथा अन्य जंगली जानवरों के शिकार में व्यतीत कर रहा था। इतने में राजधानी से समाचार 
मिला कि प्रभाकरवर्धन बहुत सख़्त बीमार हैं और रोगशय्या पर पड़े हुए अपने पिता की सेवा 
करने के लिए, हप राजधानी की ओर तुरंत चल पड़ा। उसने यह दुःखद समाचार लेकर 
एक संवादबाहक को अपने भाई के पास भेजा पर राज्यवधन जब युद्ध में लगे हुए तीरों के 
घावों पर पद्टियां बांधे वापस पहुँचा तब्र तक प्रभाकरवर्धन की मृत्यु हो चुकी थी। दोनों भाई 
शोक में ड्रच्न गये। राज्यवधन ने भाव-विह्ल होकर घोषणा की कि वह अपने छोटे भाई को 
राजपाट सौंपकर संन्यास ले लेगा परंतु हर्ष ने समझा-बुझाकर अपने भाई को ऐसा करने से 
रोका और राज्यवघन को स्थानेश्वर का राजा घोषित कर दिया गया। 

परंतु मुसीबत कभी अकेली नहीं आती, इस घटना के शीघ्र ही बाद क्रूर नियति ने उनपर 
एक और भीषण आघात किया। एक संवादवाहक यह समाचार लेकर आया कि मालवा के 
राजा ने विश्वासघात से राजश्री के पति ग्रहवर्मन पर आक्रमण करके उसे मार डाला था। इस 
शोक में वृद्धि करने के लिए यह अपमानजनक सूचना भी मिली कि राज्यश्री को मालवा राज्य की 
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राजधानी कान्यकुब्ज के कारावास में उसके कोमल पेरों में लोहे की बेड़ियां पदहनाकर चोर- 
डाकुओं की पत्नी की तरह डाल दिया गया है। यह समाचार सुनते ही सर्वत्र शोक तथा रोप 
की एक लहर दोड़ गयी। राज्यवधन शासन की बागडोर अपने छोटे भाई को सौंपफर अपनी 
बहन को कारावास से मुबत करने और अपने मृत बहनोई का बदला लेने के लिए. चल पड़ा। 
वह एक कऋ्रुद्ध सिंह की तरह राक्षेत्र में उतरा। उसे अपूर्व सफलता प्राप्त हईं; उसने बिना 
किसी कठिनाई के शत्रु के छक्के छुड़ा दिये। परंतु राज्यवधन जितना वीर था उतना ही भोला 
भी था और युद्ध म॑ पराजित शत्रु इस बात को जानता था। बंगाल का राजा शशांक मालवा के 
राजा का मित्र था; उसने छुल से राज्यवधन को संधि-वाता के लिए एक सम्मेलन में बुलाया 
और वहां किसी हत्यारे ने उसे मौत के घाट उतार दिया। इस गड़बड़ में राज्यश्री बेदीयह से 
भाग निकली ओर विंध्याचल के वन में जा पहुँची जहाँ उसे बौद्ध भिक्षु दिवाकरमित्र के 
आश्रम में शरण मिली; दिवाकरमित्र कदाचित उसके परिवार का पुराना मित्र था। 

अपने भाई की मृत्यु से और अपनी बहन के बार ने निश्चित रूप में कुछ मालूम न होने 
के कारण हे को भीषण आघात पहुँचा। परंतु नियति ने जो भार उसके कंधों पर डाल दिया था 
उसे सभालने की योग्यता उसमें थी। विश्वासघाती शशांक से बदला लेने की सौगंध खाकर 
उसने अपनी सैन्य-शक्ति संगठित की और स्थानेश्वर नगर की सीमाएँ छोड़कर रणक्षेत्र की 
ओर चल पड़ा। हर्ष रण-कीशल में काफ़ी निपुण था और उसमे अपने शत्रुओं को परास्त 
करने के लिए काफ़ी वीरता भी थी। परंतु शशांक, जिसके बारे में बौद्ध बत्तांतों में यह भी 
कहा गया है कि यही राजा था जिसने बोधि-बक्ष को नष्ट किया था, हाथ नहीं आया; वह इसके 
बाद भी बहुत समय तक जीवित रहा और हर्ष की आंखों म॑ं कॉटे की तरह खटकता रहा। 

अपने शत्रुओं को परास्त कर चुकने के बाद हप अपनी बहन का पता लगाने के लिए बेचेन 
हो उठा। बहुत दिन इधर-उधर भठकने के बाद वह दिवाकरमित्र के आश्रम की ओर चला। 
निराश और व्यथित होकर राज्यश्री धधकती हुई चिता की ज्वाला में कूदकर सती होने ही जा 
रही थी कि इतने में हष॑ ने उसे पुकारा और उसे चिता में कूदने से रोक लिया। राज्यश्री ने 
बाद्ध संघ में सम्मिलित होने की प्रार्थना की। हे ने उत्तर दिया-कि वह स्वये भी उसके साथ 
बोद्ध संघ में सम्मिलित हो जायेगा पर अपना लक्ष्य पूरा कर लेने के बाद। अन्ततः हष और 
गज्यश्री कनीज की तरफ़ वापस लोटे। 

अब दो राजसिंहासन खाली थे; एक स्थानेश्वर का और दूसरा कन्नौज का क्‍योंकि राज्यश्री 
के कोई पुत्र नहीं था। राज़्यश्री ने हप॑ को कन्नौज का भी शासन संभाल लेने पर राज़ी कर 
लिया। इस प्रकार जब दोनों राज्य मिलकर एक हो गये और राजधानी कन्नौज में स्थापित हुई 
तो स्थानेश्वर का दृर्षवधन कन्नौज का श्री हपे बन गया। 

हषे इस संकट से भली भांति परिचित था कि दूसरे सामंत जिनकी स्वामिभक्ति पर विश्वास 
नहीं किया जा सकता था, कहीं उसे चारों तरफ़ से घेर न लें, इसलिए वह विजय अभियान पर 
निकल पड़ा। इसके लिए वह पूरी तरह से लेस था क्‍योंकि उसके साथ ५४,००० द्थियों, 
२०,००० घुड़सवारों और ५०,००० पैदल सिपाहियों की सेना थी; “ यह सेना “पांच राज्य ?” को 
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पार करती हुई आगे बढ़ती गयी और यह सैनिक अभियान लगभग छुः वर्षो तक जारी रहा। 

इतनी विजयों के साथ हर्ष को चालुक्यों के राजा पुलकेशिन द्वितीय के हाथों एक 
पराजय भी देखना पड़ी। घालुक्य काश्वी के पल्‍लवों के सब से कट्टर शत्रु थे; पिछले परृष्ठों में 
हम दक्षिण में उनके आक्रंमणों का उल्लेख कर चुके हैं। ५५४० ई० के लगमग चालुक्य वंश 
के संस्थापक पुलकेशिन प्रथम ने वातापीपुर में, जो आधुनिक बादामी है, अपनी राजधानी 
बनाकर उसके आस-पास के इलाक़े में अपना राज्य स्थापित कर लिया। उसके बेटों ने देश- 
विजय की परम्परा को आग बढ़ाया और कोंकन, कुनूल तथा बेलारी ज़िलों के बहुत बड़े भाग 
को कदम्बों से छीनकर अपने राज्य में मिला। कुछ समय बाद साराष्ट्र और उत्तरी गुजरात को 
छोड़कर वर्तमान अम्बई राज्य का पूस इलाक़ा चालुक्यों के राज्य मं आ चुका था। 

पुलकेशिन प्रथम के दो पुत्र थे, की्तिवर्मन प्रथम और मंगलेश; इन दोनों में से छोटा 
भाई मंगलेश गद्दी पर बैठा। मंगलेश अपने बाद अपने एक पुत्र को गद्दीपर ब्िठाना चाहता था 
पर कीर्तिवर्मन प्रथम के पुत्र पुलकेशिन द्वितीय ने लड़ाई में अपने चाचा को परास्त करके 
उसे मार डाला और स्वयं चालुक्यों का राजा बन बैठा। बड़ी निपुणता से उसने अपनी स्थिति 
हृद की; जब हर्ष ने उसपर आक्रमण किया उस समय वह युद्ध के लिए पूरी तरह तेयार था। 

ऐसा प्रतीत होता है कि इस समय देश दो समान रूप से शक्तिशाली राज्यों में बिभाजित 
था; उत्तर में हुए का शासन था और दक्षिण में पुलकेशिन का एकछुत्र राज्य था। एसा अनुमान 
किया जाता है कि इन दोनों राज्यों के सौराष्ट्र जैसे सीमावर्ती प्रदेशों पर, जहाँ मैत्रकों का राज्य 
था, प्रभुत्व जमाने के प्रश्न को लेकर दोनों राज्यों के बीच लड़ाई ठन गयी। ६३० ई० से 
६३४ ई० तक दोनों राज्यों की सेनाएँ नमंदा नदी के किनारे किसी स्थान पर एक दूसरे के 
सामने डटी रहीं। इस घटना का उल्लेख द्यएन सांग गे बहुत ही थोड़े शब्दों में किया है। 
उसने लिखा है : “ शीलादित्य राजा (हष को लोग इसी नाम से जानते थे) अपने कौशल 
और अपने सेनापति की अनवरत सफलताओं के गये में चूर इस राजा (पुलकेशिन 
द्वितीय) से व्वकर लेने के लिए स्वयं अपनी सेना का नेतृत्व करता हुआ आगे बढ़ा, पर वह 
उसपर विजय पाने या उसे अपनी अधीन करने में असफल रहा।” 

इसमें कोई आश्चर्य की बात भी नहीं है क्‍योंकि पुलकेशिन द्वितीय युद्धकला में नौसिखिया 
नहीं था। वह उत्तरी भारत के लाट, मालव और गुजर राज्यों को अपने अधीन कर चुका था। 
वह दक्षिण की तरफ बढ़ा और कृष्णा तथा गोदावरी नदियों के बीच की सारी भूमि पर अपना 
अधिकार जमा लिया; उसने पललवों की राजधानी काश्ची पर घेरा डाल दिया और उनका 
सम्राट होने का गोख मिद्दी में मिला दिया। और आग बढ़कर उसने चोलों के राज्य के लिए 
संकट उपस्थित कर दिया पर चोलों ने और उनके साथ केरलों तथा पांड्यों ने शीघ्र ही हर्ष से 
मित्रता कर ली। इन विषयों से उसकी ख्याति दूर-दूर तक फेल गयी और ईरान के बादशाह 
खुसरो ने उसे पत्र तथा उपहार भेजे और इधर से भी प्रत्युत्तर में पत्र तथा उपहार भेजे गये। 

जिन लोगों पर पुलकेशिन द्वितीय का शासन था उनके बारे में ह्यएन सांग ने बहुत कुछु लिखा 
है। वह लिखता है, “ प्रजा स्वभावतः ईमानदार और सरलताप्रिय है; लोगों का क़द लम्बा होता है 
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और प्रतिकार की कठोर भावना उनके स्वभाव का एक अंग है। अपने शुभचितकों के प्रति वे 
कतज्ञता और शत्रुओं के प्रति निर्मेमता का व्यवहार करते है। यदि कोई विपदा में उनकी सहायता 
मेंगि तो वे सहायता देने की उत्सुकता में अपनी आपको भी भूल जाते हैं। जन्न वे बदला लेने 
निकलते थे तो पहले शत्रु को चेतावनी देते थे; जब दोनों पक्ष सशस्त्र हो जाते हैं तब वे भालों 
से एक दूसरे पर आक्रमण करते हैं; जब कोई भागता है तो दूसरा उसका पीछा करता है पर वे 
शरण में आये हुए व्यक्ति को (जो आत्म-समर्पण कर देता है) नहीं मारते। यदि कोई सेनापति 
युद्ध में हार जाता है तो वे उसे दंड नहीं देते बल्कि उसे स्त्रियों के कपड़े पहना दिये जाते हैं 
और वह स्वयं लज्जित होकर आत्म-हत्या कर लेता है। देश में कई सौ ऐसे योद्धाओं के 
भरण-पोषण का प्रबंध है जो संघर्ष में जझने से पहले मदिरा पीकर मस्त हो जाते हैं ओर फिर 
एक आदमी अकेला हाथ में भाला लेकर दस हजार आदमियों का भी सामना करने को तैयार 
ही जाता है और उन्हें लड़ने की चुनाती देता है। यदि इन योद्धाओं में से कोई किसी आदमी 
को मार डाले तो देश के क़ानून में उसके लिए कोई दंड नहीं है। हमेशा वे दोल पीटते हुए 
लड़ाई के मैदान में जाते हैं। इसके अतिरिक्त पहले सस्‍्त्रय मंदिर पीकर और फिर सैकड़ों 
हाथियों को मदिरा पिलाकर वे उन्हें रणक्षेत्र मं ले जाते हैं फिर वे एक साथ शत्रु पर टूट 
पड़ते हैं ओर जो भी उनके सामने आता है वह परों तले रद दिया जाता है; उसी कारण 
कोई शत्रु उनके सामने टिक नहीं पाता।... ...चूँकि राजा के पास ये योद्धा और हाथी हैं 
इस लिए वह अपने पड़ोसी राजाओं को तिरस्कार की दृष्टि से देखता है। राजा क्षत्रिय है और 
उसका नाम पुलकेशिन है। उसकी योजनाओं और कार्यकलापों का क्षेत्र अत्यंत विस्तृत है 
ओर उसकी उदारता का प्रभाव दूर-दूर तक अनुभव किया जाता है। उसकी प्रजा उसकी 
आज्ञा का पूरी तरह पालन करती है।” 

पुलकेशिन द्वितीय, जो युद्ध में निर्मीक ओर अपने शासन में दृढ़ था, सहज ही अपने 
वंश का सब से प्रमुख राजा था। परंतु उसका यह गोरव थोड़े ही समय के लिए रहा। 
पल्‍लवों ने अपनी शक्ति फिर एकत्रित की और अपने राजा नरसिंहबर्मन प्रथम के नेतृत्व में 
उसे युद्ध में हराकर मार डाला और उसकी राजधानी वातापी को लूट लिया। 

पुलकेशिन द्वितीय की मृत्यु के बाद चालुक्यों का राज्य दो भागों में विभाजित हो गया। 
इसकी मुख्य शाखा उस युग के इतिहास में एक महत्वपूर्ण भूमिका का निर्वाह करती रही और 
७१२ ई० में अरब आये तो वे आक्रमणकारियों के विरुद्ध युद्ध करने के लिए पूरी तरह तैयार 
थे। लाट प्रदेश में अरबों को पीछे ढकेल दिया गया और भारत को कम से कम कुछ समय 
के लिए उनकी लूट-खसोट से बचा लिया गया। परंतु चालुक्यों का अंतकाल निकट आ गया 
था क्‍योंकि ७४३ ई*० में उन्हें अपना प्रभुत्व, जिसके लिए उन्हें बहुत लड़ना पड़ा था और 
जिस पर अनेक बार संकट आये थे, एक दूसरी विकासोन्मुख शक्ति को सौंप देना पड़ा। यह 
नयी शक्ति राष्ट्रकूटों की शक्ति थी। चालुक्य लगभग डेट शताब्दी तक राजनीतिक रंगमंच 
पर केंद्रीय पात्र बने रहे; उन्होंने रण में शूरवीरता तथा साहसमय स्वभाव का परि्चिय दिया। 
स्थापत्य-कला तथा मूर्तिकला पर उनकी जो कृपादृष्टि रही उसकी साक्षी बादामी के गुफा मंदिर 
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आज तक देते हैं। बादामी की मूर्ति कला की कृतियाँ बहुत खुरदुरी हैं पर उनमें शक्ति का 
आभास मिलता है; उनमें नाटकीयता तथा एक व्यापकता है; वे अपने संरक्षकों के स्वभाव को 
प्रतित्रिंबित करती हैं । 

पुलकेशिन द्वितीय के अपराजेय सेनिकों के हाथों हर्ष की जो पराजय हुई थी उससे हर्ष ने 
सबक लिया ओर चालुक्यों को फिर कभी छेंड़ने का साहस नहीं किया; उसने दक्षिण की तरफ़ 
से बिल्कुल मुँह मोड़ लिया। इस समय उसका राज्य काफ़ी विस्तृत था; उसमें गंगा का पूरा 
मैदान, नेपाल और हिमालय पर्वत तथा नर्मदा नदी के बीच का लगभग पूरा क्षेत्र शामिल 
था। वह अपना अधिकतर ध्यान उन विस्तृत क्षेत्रों के प्रशासन की ओर देने लगा जो 
उसके अधीन थे। वह यात्रा के प्रति बड़ा उत्साह रखता था और विभिन्न प्रशासकों 
के साथ वयक्तिक संपर्क रखता था; उसके राज्य की प्रशासन-व्यवस्था “ उदारता के सिद्धांतों 
पर आधारित थी।” हमें उस के राज्य के कुछ उच्च पदाधिकारियों के नाम भी मालूम हैं। 
उसका प्रधानमंत्री अबंति, प्रधान सेनापति सिंहनाद, अश्वारोहियों का सेनापति कुंतलत ओर 
हाथियों की सेना का सेनापति स्कंदगुप्त था। महासामंत, राजस्थानीय, उपरिक, विषयपति 
आदि अनेक पदाधिकारियों का एक पूरा क्रम था। ह्युएन सांग का कहना है कि का्योंग का 
संगठन बहुत ही सीधा-सादा था। परिवारों के नाम कहीं दज नहीं किये जाते थे और 
न किसी से बेगार ही ज्ञी जाती थी। राजा की निजी संपत्ति चार मुख्य भागों में विभाजित 
थी : पहला भाग राज्य-शासन चलाने तथा यज्ञ आदि पर व्यय होता था; दूसरे भाग से 
मंत्रियों तथा राज्य के मुख्य पदाधिकारियों का वेतन दिया जाता था; तीसरे भाग से असाधारण 
रूप से प्रतिभाशाली व्यक्तियों को पुरस्कार दिया जाता था; चौथा भाग धार्मिक संस्थाओं 
की दान दिया जाता था। इस प्रकार सद्गुणों को प्रोत्साहन दिया जाता था। इस प्रकार लोगों 
पर कर का भार बहुत कम था ओर उन्हें राज्य के प्रति जो सेवाएँ करनी पड़ती थीं बह 
बहुत कष्टसाध्य नहीं थीं। प्रत्येक व्यक्ति निर्विन्न रूप से अपनी भातिक संपत्ति का भोग करता 
था और सभी लोग शांति तथा सुरक्षा के वातावरण में खेती-बारी करते थे। उपज का छुठा 
भाग भूमिकर के रूप में लिया जाता था। व्यापारी वाणिज्य से बहुत लाम उठाते थे और 
थोड़ी-सी चुगी अदा करने पर कोई भी व्यक्ति जलमार्गों तथा सड़कों को इस्तेमाल कर सकता 
था। जब भी सार्वजनिक निर्माण-कार्यों के ज्षिण आवश्यक होता था हर व्यक्ति को अनिवार्य 
रूप से काम करना पड़ता था पर सबको उचित पारिश्रमिक दिया जाता था। 

सेना के कमंचारियों को अनेक विशेष अधिकार मिले हुए थे। यह नियम था कि सैनिकों 
की वेतन नकद रकम के रूप में दिया जाता था और जो लोग सबसे वीर होते थे उनमें से देश 
के सेनानायक चुने जाते थे। राजदरबार का जीवन भोग-विलास और आमोद-प्रमोद का 
जीवन था। यद्यपि धामिक नीतिशास्त्रों मं स्त्रियों के अधिकारों पर अधिकाधिक प्रतित्रंध लगाने 
के आदेश दिये गये थे पर व्यवहार में उन्हें काफ़ी स्वतंत्रता प्राप्त थी। 

लोग चावल, गेहूँ, दूध और दूध की बनी हुई चीजें खाते थे। ऐसा प्रतीत होता है कि 
लोगों को मिशन्न के प्रति काफ़ी रुचि थी क्योंकि हर प्रकार की मिठाई की उस समय बड़ी माँग थी। 
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मछली, मॉस, बारहसिंगों ओर हिरनों का मौस सामान्यतया ताज़ा ही खाया जाता था पर 
कभी-कभी उसे नमक लगाकर रख भी लिया जाता था। उत्सवों के अवसर पर अंगूर और 
गन्ने की शराब लोगों के लोकप्रिय पेय थे, परंतु धर्मात्मा लोग इसे निंदा की दृष्टि से देखते थे। 
नगर की सारी सरगम्भियों का केंद्र बाज़ार होता था जहाँ नाना प्रकार की मारतीय तथा 
विदेशी दोनों ही वस्तुएँ बिकने के लिए आती थीं। सोनं और चांदी के सिक्क्रे विनिमय का 
माध्यम थे यद्यपि कभी-कभी सुविधा के लिए छोटे मोतियां और कोड़ियों को भी इस्तेमाल 
किया जाता था। समुद्र पार के देशों के साथ बहत व्यापार होता था और भारतीय जहाज़ 
श्रीलका से चीन तक का चक्कर लगात थे। हिंसाजनक अपगध बहत कम होते थ यद्यपि यात्रा 
करना गुप्तकाल की अपेक्षा ज्यादा खतरनाक हो गया था। फाह्यान को कभी किसी ने रास्त मं 
नहीं सताया पर उसके बाद आनेवाले चीनी यात्री ह्युणन सांग को कई बार ऐसे अरुचिकर 
अनुभवों का सामना करना पड़ा। हर अपराध का उचित दंड दिया जाता था और न्याय-पथ से 
विचलित होने के विरुद्ध दूसरों को सचेत करने के लिए अपराधियों के शरीर के किसी अंग 
की बिकृत कर दिया जाता था। वेश-भूपा म॑ लोग स्वच्छु श्वत परिघानों को पसंद करत थे; 
रंगीन कपड़ों के प्रति लोगों की रुचि बहुत कम थी। पुरुष कपड़े का एक टुकड़ा कमर पर 
बीधते थे आर उसके दूसरे सिरे को बगल के नीचे से लाकर दाहिने कंघे के ऊपर डाल देत 
थ। स्त्रियों के वस्त्र नीचे परों तक लम्बे होते थ और उनके कंधे त्रिलकुल ढके रहते थे। 
स्त्रियां सिर पर सामने की ओर एक छोटा-सा जड़ा बाधर्ती थीं ओर बाकी बाल पीछे खुल 
छोड़ रखती थीं। पुरुष टोपिया पहनत॑ थे और गले में पुष्पमालाएँ आर मोतियों के हार 
हनते थे। वर्ण-व्यवस्था अपने अंतिम रूप में स्थापित हो चुकी थी और अस्पृश्यता के प्रथम 
चिह्न दिखायी देने लगे थे। 
लगभग छः वर्ष तक युद्ध में फँैसे रहने के बाद हप शांति तथा आध्यात्मिक खोज का जीवन 
व्यतीत करने लगा। उसके इस शांतिपूर्ण जीवन में लगभग ६३४ ई० में एक बार विद्न पड़ा 
जब उसने वलभी के मेत्रक राजा भ्रुवसेन द्वितीय पर आक्रमण किया। बाद में प्लुवसेन 
द्वितीय ने उससे मित्रता कर ली और हर्ष की पुत्री से विवाह करके अध-स्वतंत्र रूप से शासन 
करता रहा। अनुमान किया जाता है कि लगभग इसी समय पुलकेशिन द्वितीय से हषे की 
टक्कर हुई और उसकी पराजय हुई। ह्यएन सांग के वृत्तांत में इस विपय में स्पष्टता के साथ 
कुछ नहीं कहा गया है। वह लिखता है कि साटे पौच वर्ष तक युद्धरत रहने के बाद हे 
३० वर्ष तक शांतिपूर्वक शासन करता रहा। उसके राज्य में शांति तो थी और आसाम 
का राजा भास्करवर्मनन उसका मित्र था, परंतु उसका सबसे कट्टर शत्रु शशांक ६३१८ ई० में 
अपनी मृत्यु के समय तक उसके सीने में कोटे की तरह खटकता रहा। आध्यात्मिक जीवन 
के प्रति हभ की रुचि उत्तरोत्तर बढ़ती गयी; वह धार्मिक संस्थानों तथा विद्या के केंद्रों को हाथ 
खोलकर सहायता देने लगा; उदाहरण के लिए नालंदा का प्रख्यात विश्वविद्यालय उसी के 
समय में अपने गोरब के उच्चतम शिखर पर पहुँचा। 
बोद्ध दत्तांतों में हर्ष को एक दूसरे अशोक के रूप में सराह्य गया है। परंतु यह स्पष्ट रूप से 
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ज्ञात नहीं हो सका है कि उसने बीद्धमत कबत्र॑ अंगीकार किया। उसके पूर्वज कट्टर ब्राह्मणवादी 
थ। हर्ष ने अपने शासन काल के २५वें वर्ष में जो शिलालेख अंकित करवाया था उसमें 
उसने लिखा है कि वह शिव का उपासक था; यह शिलालेख ६३१ ३० में लिखा गया होगा 
क्योंकि हर्षकाल ६०६ ई. में आरंभ होता है। उसका भाई राज्यवर्धन तथा बहन राज्यश्री दोनों 
बीद्ध थे; राज्यश्री सम्मितीय पंथ की अनुयायी थीं। इन प्रभावों के अधीन यह स्वाभाविक ही 
था कि हृष में गोतम के सिद्धांतों को उचित मानने की प्रन्नत्ति रही हो। परंतु ऐसा प्रतीत होता 
है कि उसने अपने शासनकाल के अंत के निकट ही बोौद्धमत अंगीकार किया। एक बार निणेय 
कर लेने पर हप धम-प्रचारकों जैसे उत्साह के साथ अपने मत के हितों को आगे बढ़ाने के 
काम में तन-मन से जुट गया। ह्युणन सांग का कहना है कि वह “आत्म-संयम के निय्रमों का 
पालन पूरी तरह करता था। धमनिष्ठ व्यवहार का प्रचार करने में इतना खोया रहता था कि उसे 
अपने खाने-पीने और सोने की भी सुध न रहती थी। ” उसने पंचभारत की सीमा में किसी भी 
प्राणी की हत्या और मांसाहार का निषेध कर दिया था; इस आज्ञा का उललेंघन करनेवाले के 
लिए मृत्युदंड निधारित किया गया था और इन अपराधियों को किसी भी दशा में क्षमा नहीं 
किया जाता था। उसने गंगा नदी के किनारे लगभग सौ-सो फुट ऊँचे कई हज़ार स्तूप बनवाये। 
भारत के नगरों तथा गाँवों की सभी मुख्य-मुख्य सड़कों के किनारें उसने विश्रामण़्ह बनवावे 
जहाँ खाने-पीने का उचित प्रबंध था; यहाँ उसने चिकित्सक नियुक्त किये जो यात्रियों और 
आस-पास के निर्धन लोगों को मुफ्त दवाये देते थे।” ऐसा प्रतीत होता है कि रोगियों के 
लिए चिकित्सालय बनवाने का चलन प्राचीन भारत में हमेशा से ही रहा है। अशोक ने 
अपने बनवाये हुए चिकित्सालयों का उल्लेख किया है। फ़ाह्यान ने, जो चंद्रगुप्त द्वितीय के 
शासनकाल में भारत आया था, रोगियों का इलाज मुफ्त करनेवाले एक चिकित्सालय का वर्णन 
इन-शब्दों में किया है : “हर प्रकार के रोगों से पीड़ित निधन तथा निस्सहाय लोग यहाँ 
आते हैं। उनकी अच्छी तरह देख्यमाल की जाती है; एक चिकित्सक उनका निरीक्षण करता है 
और उन्हें यथोचित पथ्य तथा ओपधि मिलती है। इस प्रकार वे वहाँ काफ़ी आराम से रहते 
हैं ओर स्वस्थ हो जाने पर वे अस्पताल छोड़कर जा सकते हैं।”? इसी प्रसंग म॑ यह उद्धरण 
भी दिये त्रिना जी नहीं मानता : “उस समय संसार के किसी दूसरे भाग में इस प्रकार का 
कोई संस्थान नहीं था; आधुनिक ईसाइयों के उदार कृत्यों से बहुत पहले ही भारत में इस 
प्रकार वे संस्थानों का अस्तित्व इन्हें चलानेवाले नागरिकों की उदारता ओर महान सम्राट 
अशोक की प्रतिभा का श्रेयस्कर प्रमाण हैं, जिसकी मृत्यु के कई शताब्दी बाद भी उसकी 
शिक्षाएँ अत्यंत कल्याणकारी फल प्रदान करती रहीं। कहा जाता है कि योरप में पहले अस्पताल 
की स्थापना दसवीं शताब्दी में हुईं थी।”” 

यद्यपि हे ने स्वयं बौद्धघम अंगीकार कर लिया था पर वह दूसरे धर्मों के प्रति बहुत उदार 
था। उसे शास्त्राथ सुनने के प्रति बड़ी रुचि थी और वह बहुधा विविध मतों के अनुयायियों 
को शास्त्राथ के लिए निमंत्रित करता था और अपनी बहन के साथ बड़े ध्यान से उनका 
शास्रार्थ सुनता था। इस उद्देश्य से यह हर पाँचवे साल सम्मेलन करवाता था। इनमें से एक 
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सम्मेलन में ह्युणन सांग भी मौजूद था और उसने इसका वर्णन अत्यंत साहित्यिक भाषा में 
किया है। उसके कथनानुसार इस सम्मेलन के लिए एक विशाल पंडाल बनवाया गया जिसमें 
हज़ारों लोगों के बैठने की जगह थी; इस अधिवेशन में बोद्धों, ब्राह्मणों ओर जैन मत के 
अनुयायियों ने भाग लिया। ह्युएन सांग ने वहाँ एकत्रित पंडितों को शान्त्राथ के लिए: ललकारा 
पर उसकी चुनाती किसी ने स्वीकार नहीं की। ऐसा प्रतीत होता है कि चीनी अतिथि के प्राण 
संकट में थे इसलिए दृ् ने उसके शुभचितक होने के नाते घोपणा की कि “यदि किसी ने 
त्रिपिटकाचाय के हाथ लगाया या उसे किसी प्रकार को क्षति पहुँचायी तो उसका सिर वुरंत 
काट लिया जायेगा आर जो कोई उसके विरुद्ध बोला उसकी जीम काट ली जायेगी; परंठ जो 
लोग उसके उपदेश से लाभ उठाना चाहते हैं वे मेरी सद्भावना पर विश्वास रखे और उन्हें 
इस घोषणा से डरने की कोई ज़रुरत नहीं ।”” फिर इसमें आश्चय ही क्या हैं कि वहाँ एकत्रित 
पंडितों ने न्यायाचार्य की चुनौती को स्वीकार नहीं किया क्योंकि उन्हें अपने प्राण अपने पांडित्य 
से अधिक प्रिय थे। 
हर पाँच वर्ष बाद हर्ष बहुत बड़ी धनराशि दान करता था। यह दान प्रयाग में दिया जाता 
था जहाँ विविध धर्मा के माननेवाले निधन तथा अमावग्रस्त लोग एकत्रित होते थे। इस 
अवसर पर बड़ी धूमधाम से समारोह मनाया जाता था ओर अनेक सामंत इस अवसर पर वहाँ 
आते थे। यह उत्सव ७५ दिन तक तक चलता था और इस दौरान में सभी धर्मों का 
समान रूप से सम्मान किया जाता था। इस प्रकार के छुठे समारोह के अवसर पर ह्युएन सांग 
भी प्रयाग में उपस्थित था और उसने इसका अत्यंत सजीव चित्रण किया है। इस अवसर पर 
इतना जी खोलकर दान दिया जाता था कि उत्सब के अंत तक “पाँच वर्ष का समस्त संखित 
धन समाप्त हो जाता था। घोड़ों, हाथियों आर सन्य-सामग्री को छोड़कर, जो शांति तथा 
मुव्यवस्था स्थापित रखने और सम्राट की संपत्ति की रक्षा के लिए आवश्यक थे, कुछ भी नही 
बचता था। इसके अतिरिक्त राजा अपने ख्न-आभृूषण, कपड़े-लत्ते, मालाएँ, कुंडल, कंगन, 
मुकुट के रत्न, हार और राजमुकुट का ज्योतिमय रत्न तक दान में दे देता था। ये सत्र चीज़ें 
वद् निःसंकोच दान में दे देता था। सब कुछ दे चुकने पर वह अपनी बदन से एक 
साधारण पुराना वस्र मॉगकर पहन लेता था और “दशभूमीश्वर बुद्ध ” की उपासना करता था 
और इस बात पर उललसित होता था कि उसका घनकोप धर्मक्षेत्र में व्यय हुआ। ?? 
यह सराहनीय उत्सव समास होने के तुरंत बाद ह्यएन सांग अपने देश चीन लोटा गया; वह 
६४६ ई० में चीन वापस पहुँचा। त्रिपिटकाचाय के विदा होने के बाद भारत में उसका संरक्षक 
सम्राट्‌ हर्ष बहुत समय तक जीवित नहीं रहा। ६४६-६४७ ई. में हष के उल्लेखनीय जीवन का अंत 
हो गया। वह डटकर लड़ा भी था और उसने जी खोलकर दान भी दिया था। अपने अंतकाल 
में हर्ष को अपने दीघर तथा घटनामय जीवन पर संतोष था, वह यह जानकर खुश था कि जब 
तक उसका जीवन रहा उसने उसे अनुचित भोग-विलास या दंभपूण आत्म-प्रशंसा में व्यय नहीं 
किया | हाथ में राजदंड धारण करते हुए भी उसने आध्यात्मिक सदाचार के क्षेत्र को और भी 
उबर बनाने का प्रयत्न किया। अपनी युवावस्था में उसने अनेक दुःखों का सामना किया था; 
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जैसे-जैसे उसकी अवस्था बदती गयी उसकी रुचि बौद्धिक कार्यों के प्रति बढ़ती गयी। वह ज्ञान 
ओर साहित्य का बड़ा उपासक था और कहद्या जाता है कि उसने नागानंद, रत्नावली, तथा प्रिय- 
टर्शिका नामक तीन नाटकों की भी रचना की थी। वह अत्यंत दक्ष सुलेखक था: बँसखेरा के 
पट्ललेख पर जब्न हम उसके हस्ताक्षर को ध्यान से देखते हैं तो हमारी कल्पना में एक ऐसे 
व्यक्ति का चित्र घम जाता है जिसका भारत के इतिहास में एक गारान्वित स्थान है। दृ्ष 
वीर, चतुर, उदार, विद्वान और धर्मनिष्ठ था; उसके नाम में एक जादू है; वह अशोक, कनिष्क, 
समुद्रगुप्त और चंद्रगुप्त द्वितीय जैसी प्रतिभाशाली विभूतियों की श्रेणी में आता है और उसका 
व्यक्तित्व भी उनके ही जैसा महान था; वह एक मद्दान शासक और एक महान भाग्तवासी था। 

हर्ष की मृत्यु होते ही मारत के रंगमंच पर अंधकार-सा छाने लगा। राष्ट्रकू,, पाल और 
गुजर-प्रतिद्दार नामक तीन सत्ताओं की कार्यवाहियों से यह अंधकार कुछ दूर हुआ। ऐसा प्रतीत 
होता है कि हृ्ष अपना कोई उत्तराधिकारी छोड़े ब्रिना ही मर गया; उसकी मृत्यु के बाद उसके 
एक मंत्री ने वधन साम्राज्य के राजसिंद्सन पर अधिकार जमा लिया। चीनी दृत्तांतों के अनुसार 
इस मंत्री ने, जिसका नाम अजुन था, हर्ष की मृत्यु के शीघ्र ही बाद वांग ह्युण्न-जे के नेतृत्व 
म॑ भारत पहुँचने वाले एक चीनी मंडल को लूट लिया। अज़ुन की तिब्बत की सेना से भी 
लड़ाई हुई और इस युद्ध में उसकी पराजय हुईं। यह कहानी सत्य हो या असत्य पर इससे 
पता चलता है कि घटनाएँ कितनी तेज़ी से देश को लूट्मार ओर अराजकता की ओर ले जा 
रही थीं। 

इस वातावरण में आठवीं शताब्दी ईसवी में कुछु समय के लिए. एक और व्यक्ति की 
ख्याति का प्रकाश इस अंधकार में चमकता रहा। उसका नाम था यशोवर्मन; वह उन राज- 
नीतिक अवसरबादियों की श्रेणी में था जिनका बहुत अच्छा उदाहरण हमें मंद्सोर के यशोघरमन 
और शशांक के जीवन में मिलता है। उसकी राजधानी कन्नौज में थी और उसमें हमें इसलिए 
भी दिलचस्पी है कि महावीस्चरितम , मालतीमाधव तथा उत्तररामचरितम्‌ के स्चयिता संस्कृत 
के महाकवि भवभूति उसी के दरबार में थे। 

इसी शताब्दी के दौरान में काश्मीर के राज्य ने प्रमुख स्थान प्राप्त किया। काश्मीर का 
राजा ललितादित्य ७२४ ई. में गद्दी पर बठा और उसने कन्नौज, मगध, बंगाल, कामरूप तथा 
कलिंग तक अपना प्रभुत्व स्थांपिंत कर लिया। वह बहुत महान निर्माता था और मार्तण्ड मंदिर 
के भग्नावशेष आज तक उसके कला-संरक्षण तथा रुचि की साक्षी देते हैं। काश्मीर का एक 
दूसरा प्रसिद्ध राजा ललितादित्य का बड़ा भाई चंद्रपीड था, जिसने यद्यपि केवल आठ वर्ष तक 
शासन किया परंतु उसका यह छोटा-सा शासनकाल भी न्याय और उदारता के उदात्त कर्मों से 
परिपृण है। उसकी महानता के विपय म॑ आज तक बहुत-सी कहानियाँ प्रसिद्ध हैं। 

इसके बाद की दो शताब््दियों में राष्ट्रकूटों, गुजर-प्रतिहारों तथा बंगाल के पाल राजाओं 
में सत्ता के लिए त्रिमुखी संघष चलता रह। उस समय लगभग सारे भारत की राजनीतिक 
परिस्थिति डॉबाडोल थी; राज्यों का विस्तार घय्ता-बढ़ता रहता था और बहुत जल्दी-जल्दी 
लोगों की धन-दौलत एक के हाथ से दूसरे के हाथ में पहुँच जाती थी। किसी समय के 
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शक्तिशाली चालुक्य राजा अब भी दकन प्रदेश में शासन करते थे पर उनकी शक्ति निश्चित 
रूप से क्षीण हो रही थी। पूर्वी कोशल में उदयन और राजपूताना तथा मालवा में गुजरों का 
राज्य था ओर उनकी राजधानियों क्रमशः मिमर तथा उज्जयिनी म॑ थीं। बंगाल अभी कुछ 
ही समय पहले अराजकता के गर्त से निकला था ओर गोपाल प्रथम वहाँ अपनी शक्ति को 
सुदृढ़ बनाने का प्रयत्न कर रहा था। इन परिस्थितियों म॑ राष्ट्रकूट नामक राजवंश के संस्थापक 
दंतिदुग की शक्ति का उदय हुआ। उसने अवसर का पूरी तरह लाम उठाया ओर एक ऐसा 
राज्य स्थापित कर लिया जो शीघ्र ही बढ़कर साम्राज्य का रूप धारण करन की महत्वाकांक्षा 
प्रदर्शित करने लगा। दंतिदुर्ग कनोटक का रहनेवाला था ओर उसने कोशल तथा श्रीवर्धन के 
अपने पड़ोसियों पर आक्रमण करके राज्य-विस्तार के पथ पर क़दम बढ़ाया। बाद में उसने 
काश्ची, कालिंग, श्रीशल, मालवा, लाट, तेंक तथा सिंध के राजाओं को परास्त किया। इसके 
बाद पल्‍लव राजा नंदिवर्धन के साथ मिलकरं उसने भडोच के गुजरों पर आक्रमण किया और 
उनके राज्य का कुछ भाग अपने राज्य में मिला लिया। उस समय तक उसके राज्य में दक्षिणी 
गुजरात, खानदेश, बरार, तथा उत्तरी महाराष्ट्र के इलाक़े शामिल हो चुके थ। जब्र लगभग 
७४४ ई, में उसका घटनामय शासनकाल समाप्त हुआ तो उसके बाद उसका चाचा कृष्ण प्रथम 
गद्दी पर बैठा और राज्य-विस्तार की उसी की नीति पर चलता रहा। कोंकन, कनोटक और 
वर्तमान हैदराबाद राज्य के बहुत बड़े भाग पर फेले हुए तत्कालीन राज्य को अपने राज्य में 
मिला लेने से राष्ट्रकूटों के राज्य का विस्तार बहुत बढ़ गया। 

कृष्ण का उत्तराधिकारी उसका सबसे बड़ा बटा गोविंद द्वितीय था जिसने देश विजय की 
अपेक्षा भोग-विलास का जीवन बिताने में अधिक ख्याति प्राप्त की। ७८० ई. मं उसके छोटे 
भाई ध्रुव ने उसे गद्दी से उतार दिया। ध्रुव बहुत बड़ा योद्धा था। उसने पल्‍लव राज्य पर 
विजय प्राप्त की, गुजेर-प्रतिहारों के शासक वत्सराज को परास्त किया ओर ७८९ ई. में बंगाल 
के धर्मपाल को नीचा दिखाया। यह अत्यंत सराहनीय सफलता थी क्योंकि अपने १३ वष के 
छोटे-से शासनकाल में उसने राष्ट्रकूटों की सत्ता को साम्राज्य के प्रतिष्ठित पद पर पहुँचा दिया। 

बहुत थोड़े समय तक उत्तराधिकार के लिए झगड़ों के बाद राष्ट्रकू: एक बार फिर गोविंद 
तृतीय के नेतृत्व में साम्राज्य स्थापना के पथ पर अग्रसर हुए। उसने नमदा नदी के दक्षिण में 
राज्य करने वाले सभी राजाओं को पराजित करके बंगाल के राजा धघमपाल ओर उसके अधीन 
राज्य करनेवाले चक्रायुध की ओर ध्यान दिया और उन दोनों को अपने सामने सिर झुका देने 
पर बाध्य किया। ८०६-८०७ ई. में उसने गुजर -प्रतिहारों के सरदार वत्सराज के उत्तराधिकारी 
नागमद्द द्वितीय से टक्कर ली और उस पर विजय प्राप्त की; उसकी सेनाएँं हिमालय की तलह॒टी 
तक बढ़ती चली गयीं। इसके बाद उसने दक्षिण में एक अभियान का नेतृत्व किया और लगभग 
पूरे भारत पर अपना प्रभुत्व स्थापित कर लिया। 

परंतु राष्ट्रकूट अपने राज्य-विस्तार की अंतिम सीमा पर पहुँच चुके थे और उनका हास 
आरंभ हो चुका था। उत्तराधिकार के लिए आपस के झगड़ों, फूट और लम्बी-लम्बी लड़ाइयों 
के कारण उनकी शक्ति बिल्कुल क्षीण हो गयी थी और ९४८ ई. में इस राजवंश की सत्ता 


९० प्राचीन भारत 


समाप्त हो गयी। दो शताब्दियों में उन्होंने राजनीतिक तथा सांस्कृतिक दोनों ही क्षेत्रों पर 
अपनी छाप डाल दी थी--एल्लोरा के गुफा मंदिर उन्हीं के शासन काल में बनाये गये-- 
और अब उनका ध्येय पूरा हो चुका था। 

जिस समय पश्चिम में राष्ट्रकूटों की सत्ता साम्राज्य-पद प्राप्त करने की ओर अग्रसर थी उसी 
समय बंगाल में पालवंश के राजा राज्य कर रहे थे। ८वीं शताब्दी ईंसवी के आरंभ में बंगाल 
में अराजकता फैली हुई थी। शांति और व्यवस्था स्थापित करने की आशा से वहाँ की जनता 
ने गोपाल नामक एक व्यक्ति को अपना प्रधान चुना। ७५० ई., में जब गोपाल गद्दी पर बेठा 
उस समय उसकी उम्र काफ़ी हो चुकी थी और उसने बहुत थोड़े ही दिन शासन किया। उसके 
उत्तराधिकारी धर्मपाल ने सारे उत्तरी भारत पर अपना प्रभुत्व स्थापित कर लिया। उसका राज्य 
काश्मीर तक फैला हुआ था। कुछ समय बाद राष्ट्रकूटों से उसकी टक्कर हुई और उसकी सत्ता 
केवल गोण महत्व की रह गयी। उसका उत्तराधिकारी देवपाल था जिसने ९वीं शताब्दी ईसवी 
के अधिकांश भाग 'में शासन किया। इस राजवंश का शासन लगभग ९३ से १०३० ई. तक 
महिपाल के अधीन जारी रहा, जिसके राज्य पर १०२३ ई. में राजेंद्र चोल ने आक्रमण 
किया था। पालवंश के राजा बीौद्धधम के महायान पंथ के बड़े समर्थक थ। उनके संरक्षण में 
विक्रमशीला, ओद्वांपपुरी और जागदल के विश्वविद्यालयों ने नालंदा की परम्परा को जारी रखा। 

लगमग ७२७ ई. में प्रतिहार जाति की नागभद्ट नामक संतान ने गुजर प्रदेश पर अपनी 
सत्ता स्थापित कर ली और इस प्रकार गुजर-प्रतिद्ार राज्य का संस्थापक चना। उसका उत्तराधिकारी 
वत्सराज था जिसने बंगाल के राजा को पराजित किया था और बाद में स्वयं राष्ट्रकूट राजा श्रुवसेन 
के हाथों पराजित हुआ था। परंतु नागभट्ट द्वितीय (८००-८२५ ई.) ने गंगा के किनारे के 
प्रदेश पर आक्रमण करके इस पराजय का बदला लिया; उस समय वहाँ जो राजा राज्य करता 
था उसे गद्दी से उतारकर उसने कन्नोज को अपनी राजधानी बनाया। इस राजवंश का सबसे 
प्रख्यात राजा भोज हुआ है जिसने पचास वर्ष तक शासन किया। उसके शासन काल में 
गुजर-प्रतिहार एक साम्राज्यधारी शक्तित बन गयें, उनका राज्य पूर्वी पंजाब, राजपूताना, उत्तर 
प्रदेश तथा ग्वालियर, सौराष्ट्र तथा मालवा तक फैला हुआ था। ऐसा लगता है कि जेजाकभुक्ति 
के चंदेलों ने भी उसकी प्रभुसत्ता को स्वीकार कर लिया था। भोज विद्या और साहित्य का माना 
हुआ आश्रयदाता और विष्णु का भक्त था। 

भोज के बाद प्रतिहारों को अनेक संकटमय परिस्थितियों का सामना करना पड़ा। एक ओर 
तो उन्हें राष्ट्रकूटों से ख़तरा था और दूसरी ओर चंदेलों से, जिन्होंने ९४४ ई० तक अपना 
राज्य उत्तर में जमुना तक और उत्तर-पश्चिम में ग्वालियर तक फैला लिया था। कलचुरियों ने 
सफलतापूर्बक चंदेलों के पद-चिह्ोंका अनुसरण किया; कलचुरी प्रतिहारों के अधीन सामंत 
थे पर उन्होंने अब अपने आपकी स्वतंत्र घोषित कर दिया था। 

इस प्रकार जत्र कि उत्तरी तथा पश्चिमी भारत के राज्य पारस्परिक युद्ध में फँसे हुए. थे, 
उसी समय एक नयी शक्ति का उदय हुआ और वह आक्रमण करने की तैयारी में भारत की 
सीमा के उस पार खड़ी थी। यह इस्लाम की शक्ति थी जिसने सबसे पहले सिंध पर अरबों के 
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आक्रमण के रूप में भारत के द्वार खटखटाये। सुल्तान महमृद गज़नवी ने भारत पर कई 
आक्रमण किये जिनके कारण उत्तरी तथा पश्चिमी भारत में एक आतंक छा गया और इन 
आक्रमणों ने आगे चलकर दिल्ली की सल्तनत की स्थापना के लिए मार्ग प्रशस्त किया! 
इस्लाम के मुजाहिदों ने जब भारत में कदम रखा उस समय भारत बहुत शक्तिहीन था और 
यहाँ कोई एकता नहीं थी; ये म॒ुजाहिंद दोलत की तलाश म॑ और एक नये सप्राण धर्म का 
प्रचार करने निकले थे ओर भारतवासी अपनी उस दशा में उनके सामने नहीं टिक सकते थे। 
इन आक्रमणकारियों को मृर्ति-पृजा से घरणा थी; ओर मूर्ति-पृजा इस देश में, जो आगे चलकर 
उनकी नयी मातृभूमि बन गया, व्यापक रूप से प्रचलित थी। परंतु जहाँ कहीं वे ज्ञान ओर 
बुद्धिमत्ता का अस्तित्व पाते उसकी वे प्रशंसा भी करते; अलबैरूनी ने उनके इस खेये की पुष्टि 
मे काफ़ी प्रमाण दिये हैं। प्राचीन मारत का इतिहास समाप्त हो रहा था। अरबों ओर तुकों 
की विजय के बाद से इस देश के लम्बे इतिहास म॑ एक नये अध्याय का श्रीगणेश होता है। 

एक तरफ़ जहाँ उत्तरी भारत भीपण ग्रहयुद्ध का शिकार था ओर विदेशी आक्रमणों का 
सामना कर रहा था, वहाँ इसके साथ ही दक्षिग म॑ चोलबंश के इतिहास में प्राचीन भारत की 
आत्मा अत्यंत सप्राण रूप से अभिव्यक्ति पा रही थी। चोलों की नवजात शक्ति की टक्कर 
राष्ट्रकूटों और कल्याणी के चालुक्यों के साथ हुई, जो निरंतर युद्ध में फँसे रहने के कारण 
बिल्कुल शक्तिहीन हो गये थे और उनका राज्य कई छोटे-छोटे राज्यों में विभाजित हो गया 
था--उत्तर में यादवों ओर काकतेयों ने अपना राज्य स्थापित कर लिया था ओर दक्षिण में 
हायसलों तथा पांड्यों ने। 

साम्राज्यधारी चोल किसी समय में पल्‍लवों के अधीन सामंत थे। परंतु ८५० ई० के लगभग 
विजयालय ने तंजार शहर पर अधिकार करके उसे अपनी गजधानी बना लिया और इस प्रकार 
एक स्वतंत्र राज्य निर्माण की नींव डाली। पांडयों ने चोलों का विरोध किया पर रू८० ई० में 
उन्हें कुचल दिया गया। फलस्वरूप आदित्य की शक्ति बढ़ती गयी और बाद में चलकर वह अपने 
पलल्‍लव स्वामी की अधीनता से प्रायः स्व॒तंत्र हो गया। उसकी दिग्विजय की नीति के अत्यंत 
लाभदायक परिणाम हुए: उसके राज्य में बड़े-बड़े विस्तृत क्षेत्र शामिल हो गये और राष्ट्रकूट 
राजा कृष्ण द्वितीय ने अपनी एक बेटी का विवाह उसके साथ करके ओर चेर शासक ने उसके 
बेटे परांतक के साथ अपनी बेटी का विवाह करके उसके महत्व को उचित रूप से स्वीकार किया। 
परांतक ने ४८ वर्ष तक शासन किया। १०वीं शताब्दी ईसवी के अंतिम वर्षा म॑ राजराजा 
प्रथम के गद्दी पर बैठने के बाद चोलों की सत्ता ने उन्नति करके साम्राज्य का गोरबान्वित पद 
प्रात्त कर लिया। कल्याणी के चालुक्य वस्तुतः उसके सामंत हो गये और चोल सेनाओं ने 
पश्चिम के चालुक्यों पर ज़बर्दस्त हमले किये। इसके बाद श्रीलंका की विजय आरंभ हुई। 
णजेंद्र प्रथथ के शासनकाल में यह विजय पूर्णतः सम्पन्न हुई; उसके शासनकाल में चोल एक 
बहुत बड़ी समुद्री शक्ति बन गये ओर १०२५ ई० में उन्होंने हिंदेशिया में श्रीविजय राज्य को 
सफलतापूवेक परास्त किया। दक्षिणी भारत के राजनीतिक रंगमंच पर चोल दो शताब्दियों तक 
छाये रहे, परंतु १२७९ ई० में हायसलों की शक्ति के उदय के साथ उनका अंत हो गया | 


परिशिष्ट 
चीनी यात्री 


रत में जैसे-जैसे बौद्मत का प्रसार हुआ और उसने भारत की सीमाओं से बाहर के 
देशों में प्रवेश किया वेसे-वैसे इस देश के साथ विदेशों के सम्पर्क भी बढ़ते गये। नालंदा 
ओर बाद में विक्रमशीला, ओदहांतपुरीं तथा जागदल के विश्वविद्यालयों की स्थापना के फल- 
स्वरूप मध्य एशिया, तिब्बत, चीन, कोरिया तथा जावा के विद्यार्थी भारत की ओर आकर्पित 
हुए। चीन में बरौद्धमत की स्थापना के बाद चीन के बीद्ध भिक्षुओं का भारत की ओर आकर्षित 
होना स्वाभाविक ही था केवल इसलिए नहीं कि वह उनके धर्म के संस्थापक की जन्मभूमि 
थी बल्कि इसलिए भी कि यहाँ घमग्रेथों का अगाध ज्ञान-मंडार था। बौद्ध विनय (अनुशासन) 
तथा दर्शन के बारे में अधिकृत ग्रेथां का अभाव बहुत अखरता था इसलिए उस युग की कुछ 
मद्दानतम विभूतियाँ मध्य एशिया के तपते हुए मरुस्थलों तथा हिमाच्छादित पर्वतमालाओं के 
पार संकटमय यात्राएँ करके भारत पहुँचने क लिए उद्मेरित हुई। इनमें से प्रत्येक यात्रा, 
भक्ति तथा सहनशीलता की अमर स्मारक है। जिन लोगों ने इस प्रकार की यात्राएं की 
उनमें तीन साहसी विद्वान फ़ाह्यान, द्युणन सांग और ईत्सिंग भी थे। 
इन तीनों में फ़ाह्यान सबसे पहले, चंद्रगुप्त विक्रमादित्य के शासनकाल में भारत आया। वह 
हुइ-किंग, हुइ-यिंग, ताओ-किंग ओर हुइ-वई नामक चार अन्य चीनी भिक्षुओं को साथ लेकर 
३९९ ई, में चीन से रवाना हुआ; मरुस्थलों और पहाड़ों से होते हुए उसने मध्य एशिया को 
पार किया। रास्ते में अनेक कठिनाइयों का सामना करने के बाद आखिरकार वह काश्मीर पहुंचा 
ओर वहाँ से उसने पूरे उत्तरी भारत का भ्रमण किया। वह स्वात, पेशात्र, तक्षशिला, जलाला- 
बाद, मथुरा, कन्नाज तथा अवध, श्रावस्ती, कपिलवस्त, वेशाली तथा मगघ गया। वह पाटलि- 
पुत्र, राजगद, गया तथा वाराणसी भी गया। अपनी यात्रा के दौरान में छसने बोद्ध विनय के 
बारे में ज्ञान प्राप्त किया तथा बाद्ध धम की जन्मभूमि में उसकी दशा का स्वयं अध्ययन किया। 
वह बीद्वठमत के अध्ययन में इतना संलग्न था कि वह इस बात का उल्लेख करना भी भूल 
गया कि उस समय भारत पर कोन शासन करता था। वह दो वर्ष तक ताम्रलिप्ति में रहा और 
वहाँ से जद्यज़ पर लंका चला गया ओर वहाँ मी उसने दो वर्ष व्यतीत किये। फिर बंगाल की 
खाड़ी पार करके जावा होता हुआ वह ४१४ ई. में चीन पहुँचा; रास्ते में अनेक बार उसे 
संकटमय परिस्थितियों का सामना करना पड़ा। यह सचमुच एक अत्यंत दुःसाध्य काये था और 
इस चीनी बौद्ध मिक्षु का यह कहना सवथा न्यायोचित है कि, “जब में उन पिछली घटनाओं 
पर दृष्टि डालता हूँ जिनका मुझे सामना करना पड़ा तो अनायास ही मेरा हृदय भावातिरेक से 
भर उठता है और पसीना आ जाता है। अपने सुख की चिंता किये बिना या किसी कठिनाई से 
है ह 
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भागने का प्रयत्न किये बिना मेने जिन संकटों का सामना किया और अत्यंत दुर्गम स्थानों में 
गया तो उसका कारण केवल यह था कि मेरे सामने एक निश्चित लक्ष्य था और अपने सीधे- 
पन और ईमानदारी के कारण मुझे यथाशक्ति अपने लक्ष्य को प्राप्त करने की चेष्टा करने के 
अतिरिक्त किसी दूसरी बात की चिंता ही नहीं थी। इसी कारण में अपनी जान हथेली 
पर रखकर ऐसे स्थानों में गया जहां मृत्यु अवश्यम्भावी प्रतीत होती थी, केवल इसलिए कि 
यदि मैं अपनी कल्पना का हजारवों भाग भी प्राप्त करने में सफल हुआ तो अपने को कूतार्थ 
समझेगा। ”” वह अपने साथ बहुमूल्य धमंग्रेथ लेकर अपने देश वापस लाटा और उसका ध्येय 
सफलतापूर्वक पूरा हुआ। वह संस्कृत जानता था और उसने बुद्ध की जन्मभूमि के निवासियों 
के बारे में यथासंभव अधिक से अधिक जानकारा प्राप्त करने का प्रयत्न किया। वह आनेवाली 
पीढ़ियों के लिए अपने अनुभवों तथा अवलोकनों का एक अत्यंत रोचक तथा बहुमृल्य दत्तांत 
छोड़ गया है। 
ह्युएन सांग चीन के महान तआंग राजवंश के समय हुआ था। वह कनफ्यूशियस के एक 
कट्टर अनुयायी के चार बेटों में सब्से छोटा था। अपने भाइयों की तरह ही वह भी बौद्ध संघ 
में शामिल हो गया। जैस-जैसे वह बीद्ध ग्रंथों का अध्ययन करता रहा वेसें-वसे उसका भारत 
जाने का संकल्प दृट होता गया। फ़ाह्यान की तरह वह भी धर्मग्रेथों के अधिकृत पाठ्यों की 
खोज में ६२९ ई., में भारत के लिए रवाना हुआ और अपनी यात्रा के लिए उसने अपने 
पृवरंगामी प्रख्यात यात्री का ही मार्ग ग्रहण किया। उसने बहुत दूर-दूर तक भ्रमण किया ओर १६ 
वर्ष तक वह भारत में रहा। वह उत्तर तथा दक्षिण के प्रायः सभी राज्यों में गया और सम्राट 
हर्ष तथा कामरूप के भास्करबर्मन का अतिथि रहा। उसने पॉच वर्ष नालंदा के विश्वविद्यालय 
में व्यतीत किये, उसने इस विश्वविद्यालय का अत्यंत सजीव चित्रण किया है। उसकी 
अवलोकन-शक्ति फ़ाह्यान से अधिक थी और उसके बृत्तांतों में फ़ाल्यान की अपेक्षा भारत 
की सामाजिक तथा आश्थिक परिस्थिति के विषय में अधिक सामग्री मिलती है। उसने 
लिखा है कि जीवन कुछ असुरक्षित हो गया था और यात्रा करना तो और भी खतरनाक हो 
गया था। दश का भ्रमण करते समय उस पर आक्रमण हुए और उसके साथ दुव्यवहार किया 
गया। मध्य एशिया के दक्षिणी मार्ग से होकर वह ६४५ ई. में चीन वापस पहुँचा। चूँकि 
वह अपनी मातृभूमि से बिना अनुमति के बाहर निकल आया था इस लिए उसने यही उचित 
समझा कि वह चीन के सम्राट को एक पत्र लिखकर अपने इस व्यवहार की सफ़ाई पेश करे 
ओर इस बात पर जोर दे कि उसने यह यात्रा ज्ञानोपाजन तथा पुण्यलाभम की दृष्टि से की 
थी। उसने लिखा ; “ मैंने उड़ती हुई रेत के विस्तृत मैदानों में यात्रा की है, मे हिमाच्छादित 
पव॑तों की ऊबड़-खाबड़ चढाइयों पर चदा हूँ, लोह द्वारोंबाले टलवान दरें मेने पार किये हैं 
तप्त समुद्र की उद्दाम लहरों से होकर गुज़रा हूँ।... इस प्रकार मेंने ४०,००० ली की यात्रा 
पूरी की है; इस यात्रा के दौरान में यद्यपि मेने विभिन्न जातियों के रीति-रिवाजों तथा आचार- 
व्यवहार में हज़ारों प्रकार के अंतर देखे हैं और मुझे असंख्य संकटों का सामना करना पढ़ा 
है फिर भी ईश्वर की कृपा से मैं सकुशल लोग आया हूँ और अपने अक्षत शरीर से तथा 
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अपने मस्तिष्क में यह संतोष लेकर कि मेरा बचन पूरा हुआ, में आपको श्रद्धांजलि अर्पित 
करता हूँ। मेने ग्रश्नकृट पर्वत के दर्शन किये हैं ओर बोधिवृक्ष के सामने शीश नवाया है। 
मैंने वे चिह्न देखे हैं जो पहले कभी नहीं देखे गये थे, मेने वे पुनीत शब्द सुने हैं जो पहले 
किसीने नहीं सुने थे, एसी अनन्य आत्मिक शक्ति रखनेवालों को देखा है जिनके सामने 
प्रकृति के सभी चमत्कार तुच्छु प्रतीत होते हैं, मेने अपने गौरबशाली सम्राट्‌ के सद्रणों की 
साक्षी दी है और उसके प्रति लोगों में सम्मान तथा प्रशंसा की भावना जाग्रत की है।” यह 

कहने की आवश्यकता नहीं कि सम्राट न इस बाद्ध भिश्षु की इस धृष्टता के लिए क्षमा कर 
दिया कि वह सम्राट्‌ का अनुमति-पत्र लिए त्रिना ही देश के बाहर चला गया था और साथ ही 
यह आज्ञा दी कि उसे हर आवश्यक सहायता दी जाये। उसका भव्य स्वागत किया गया और 
उसने अपना शेप जीवन उन बीद्धधर्मग्रंथों का अध्ययन तथा अनुवाद करने में व्यतीत किया 
जिन्हें वह अपने साथ लाया था। 

यह ह्यएन सांग का सोंभाग्य था कि इस देश में आने पर हर्ष के साथ उसका सम्पर्क हो 
गया। नालंदा में उसका बड़ा सम्मान हुआ। चीन वापस पहुँच कर भी उसने नालंदा के 
शिक्षकों के साथ अपने सुखद संबंधों को बनाये रखा। उसने ज्ञानप्रम को जो पत्र लिखा था 
ओर जो अब तक सुरक्षित है वह एक ऐसा संदेश है जिनमें सबको बड़ी दिलचस्पी होना 
चाहिये। इस पत्र को उसने अपने विशिष्ट ढंग स इस प्रकार समाप्त किया है; “मे कुछ 
तुच्छु वस्तुएँ उपहार में भेज रहा हूँ। कृपया इसे स्वीकार कीजिये। मार्ग बहुत लम्बा है इस 
लिए. अधिक कुछ भेजना संभव नहीं हैं। इस तुच्छु भट को ठटुकराइयेगा नहीं।”” ह्यएन सांग 
के बृत्तांत के हर प्रष्ठ में यह बात प्रतिंबिंबित होती है कि उसने भाग्त मे चीज़ों को कितनी 
गहरी दिलचस्पी से देखा। उसके ब्ृत्तांत ७वीं शताब्दी ईसवी के हमारे सांस्कृतिक इतिहास 
की समझने के लिए कदाचित सबसे महान ख्रोत हैं। 

ई सिंग अंतिम महान चीनी यात्री था। वह १५ वर्ष की अवस्था में बौद्ध संघ म॑ सम्मिलित 
हुआ आर उसे बिनय के नियमों के प्रति बड़ी रुचि थी। ६०१ ३० में ३० वर्ष की आयु में 
वह भारत के लिए रवाना हुआ और समुद्र के रास्ते इंडोनेशिया होता हुआ यहाँ पहुँचा। 
भारत में वह ताम्रलिप्ति, राजगट, कुशिनारा, सारनाथ और नालंदा गया; नालंदा म॑ उसने 
१० वर्ष तक विद्योपाजन किया। ६९५४ ई० में वह संस्कृत की ४०० पाण्डुलिपियों लेकर चीन 
वापस पहुँचा। . फ़ाह्यान की तरह ई सिंग को भी भारत के जीवन की अपेक्षा बौद्धधर्म में 
अधिक दिलचस्पी थी ओर उसके बृत्तांतों में देश की सामाजिक-आर्थिक परिस्थिति पर प्रत्यक्ष 
रूप से प्रकाश डालनेवाली बहुत कम सामग्री मिलती है। 

इन तीन चीनी यात्रियों के बृत्तांतों से हम ४५वीं, ७वीं और ८वीं शताब्दियों के दोरान 
में भारत में बौद्धमत के इतिहास के बारे में बहुत सी जानकारी प्राप्त होती है। इन्हीं दत्तांतों 
में हमें हप जैसी महान विभूतियों की झलक मिलती है और नालंदा के विश्वविद्यालय के बारे 
में बहुत-सी बातें मालूम होती हैं। इन तीनों बृत्तांतों की तुलना करने से हमें ज्ञात होता है कि 
इस देश की सामाजिक तथा आर्थिक दशा किस प्रकार धीरे-धीरे परन्तु निश्चित रूप से बदल 
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रही थी और किस प्रकार वर्ण-व्यवस्था और उसके फलस्वरूप उत्पन्न होनेवाली अस्पृश्यता ने 
भारतीय समाज को अलग-अलग खंडों में विभाजित करना आरंभ कर दिया था। गुप्तवंश के 
पराभव के बाद देश में जो अराजकता फैली हुई थी उसका प्रतित्रिंब यात्रा की संकटमय परि- 
स्थितियों में मिलता है; जीवन में अरक्षा का भाव आम तोर पर बढ़ता जा रहा था और चारों 
ओर लोग चिंतित थे। इन ब्ृत्तांतों से इसका भी कुछ पता चलता है कि प्राचीन भारत में 
लोगों म॑ं ज्ञान ओर विद्वत्ता प्राप्त करने की कितनी प्रबल प्रेरणा थी। इस दृष्टि से वे प्राचीन 
भारत के बारे में जानकारी का एक अगाध भंडार हैं। 


भाग दूसरा 


संस्कृति 


हद २ लि 
राज्य ओर शासन 


पिछले एश्ें में हमने भारत के प्राचीन इतिहास के दी अभिवान पर एक विदेंगम दृष्टि 
डाली थी। इस सिंहावलोकन में जो विभूतियों हमार सामने उभरकर आती हैं वे हैं 
चेद्रगुणत और अशोक, कनिष्क, समुद्रगुप्त और विक्रमादित्य, हे और पुलकेशिन। महान शासकों 
की दिव्य पंक्ति में से ये केवल कुछ ही नाम हैं। ये लोग जन-साधारा के नेता थे आर कुल 
विचार इनके व्यक्तित्व में मृत हो गये थ। जिस रंगमंच पर नियति के इन अमिनताओं ने 
अपनी भृमिका का निवांद् किया वह तक्षशिला से घनुप्काटि तक और सागष्टर से कामरूप तक 
फेला हुआ अत्येत विस्तृत रंगमंच था। यद्यपि ये पात्र विभिन्न परिस्थितियों में इतिहास के 
रंगमंच पर आये पर उन सभी ने अपनी जीवन-पद्धुनि में आर अपने द्रृत्यों द्राग भारतीय 
जनता के वुल्लु सामान्य आदशों को व्यावह्स्कि रूप देन का प्रयत्न किया। ये आदर्श ही उनकी 
ग्ररणा थे, इन्हीं आदर्शों न उन्हें अपनी समस्त कार्यबाहियों में उन्प्ररित किया। इसलिए पुस्तक 
के इस ग्वेंड में हम जीवन के इज्न आदर्शां पर विचार करेंग आर देग्वेग कि शासन, समाज 
संगठन, आर्थिक कार्यवाहियों तथा संस्क्षति के क्षेत्रों मं इन आदशों ने क्या रूप धारण किया। 
मानव संगठन के सभी रूपों म॑ से गज्य का संगठन निःसंदेह सबसे अधिक महत्व रता 
है। हम कह सकते हैं कि यह सामाजिक जीवन की भव्य इमारत की आधारशला होती है। 
प्राचीन भारत की किसी दूसरी संस्था के विपय में कदाचित इतनी सेद्धांतिक परिकल्पना नहीं 
की गयी है जितनी राज्य के बार में ओर किसी दूसरी संस्था का विकास भी इतना वेविध्यपूर्ण 
नहीं रहा हैं। ऋग्वेद से लेकर शुक्रनीति के काल तक प्राचीन इतिहास के हर थुग में राज्य की 
संस्था ने, जो सत्ता के एक सवव्यापक संगठन पर अपना नियंत्रण र्व॒ती थी आर जिसम॑ समाज 
की इच्छा की चिरंतन अभिव्यक्ति होती थी, प्राचीन भारत के विचारकों का ध्यान अपनी ओर 
आकृष्ट किया। एक बार युथ्रिप्टिर ने भीष्म से पूछा था कि “इसका क्‍या कारण है कि जनता, 
जो बहुसंख्यक है, उस राजा की आशा का पालन करती है जो एक है १” यह प्रश्न आर इसका 
उत्तर महाभारत में मिलता है। इस साधारण से प्रश्न से लेकर उन विस्तृत बृत्तांतों तक जिनमें 
कहा गया है कि देवताओं ने राज्य की रचना की, हमें इस समस्या के सभी पहलुओं को अपनी 
लपेट मे ले लेनेवाली अनेक परिकल्पनाएं मिलती हैं। 
राज्य क्या है ? एक आधुनिक समाजशाखस्त्रवेत्ता ने इसकी परिभाषा इस प्रकार की है कि 
राज्य “संगठनों का संगठन है,” जो “ विभिन्न क्षेत्रों म॑ं विभाजित समाज में सामाजिक व्यवस्था 
की स्वब्यापी बाह्य परिस्थितियों बनाये रुखता है, ” और इसके लिए वह “उस सरकार द्वारा 
बनाये गये क़ानून का सहारा लेता है जिसे उपरोक्त लक्ष्य की प्राप्ति के उद्देश्य से ऐसे अधिकार 
६९ 
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दे दिये जाते हैं कि वह अपने क्रानूनों का पालन करवाने के लिए बल का प्रयोग कर सके। ”” 
प्राचीन भारतीय विचारधारा में राज्य की परिमापा यह दी गयी है कि वह मत्स्यन्याय का, 
अथात्‌ इस नियम का कि बड़ी मछली छोटी मछली को ग्वा ले, खंडन है। गज्य-व्यवस्था, 
नियमपालन, न्याय, सुरक्षा ओर कल्याण की परिस्थितियों का प्रतीक है। राज्य की उत्पत्ति के 
विषय में जो अनेक सिद्धांत है उनमें हमें उसके स्वरूप का संकेत मिलता है। इसलिए हम 
संक्षेप म॑ इन सिद्धांतों पर विचार करेंग। 

महाभारत से हमें मालूम होता है कि किसी समय में मनुष्य सर्वथा सदाचारी होता था; हर 
व्यक्ति दूसर के अधिकारों का सम्मान करता था और अपने कतंव्यों का विधिवत्‌ पालन करता 
था; राज्य की कोई आवश्यकता ही नहीं थी। परंतु समय की गति के साथ परिस्थितियां बदलती 
गयीं और मनुष्य में दुष्टता आती गयी: चोरियां और झगड़े होने लग ओर सुरक्षा का अभाव 
होता गया। मनुष्यों का व्यवहार वन्य पशुओं जसा हो गया। यह दशा देग्वकर देवता चिंतित हो 
उठे और जब्न मनुष्य ने उनसे रक्षा की याचना की तो ब्रह्मा ने एक संहिता की स्वना की और 
उसे अपने पुत्र विराजस द्वारा उस लागू करवाया। इस प्रकार राज्य की आर प्रथम राजा की 
उत्पत्ति हुईं। इस कद्दानी में यह आशय भी निहित है कि राज्य एक देवी सना है जिसे मनुष्य 
ने ज्यों का त्यों स्वीकार कर लिया है और जिसस उस सदाचारी रहने म॑ं सहायता मिलती है। 

बोद्धों ने इससे कुछ भिन्न सिद्धांत का प्रतिपादन किया। पाली के एक धर्मग्रेथ दीघ्र निकाय 
म॑ एक सुत्त (सत्र) है जिसमे राज्य की उत्पत्ति की प्रक्रिया का वर्णन किया गया है। इसमें भी 
इस बात को मानकर चला गया हैं कि एक स्व युग एसा था जब मनुप्य स्वभावतः सदाचारा 
था आर राज्य की काई आवश्यकता नहीं थी। कुछ समय बाद मनुष्य के स्वभाव में परिवर्तन 
आया; सद्धावना के स्थान पर कुत्सा ओर शांति के स्थान पर भय तथा वेमनस्थ का विकास 
हुआ | इन उत्पीड़क परिस्थितियों से तंग आकर जनता ने एक राजा का निर्वाचन किया--जिसे 
महासम्मत अर्थात्‌ “बहुत-से लोगों द्वारा स्वीकृत ” कहते श--आओऔर उससे मनुष्यों के बीच 
शांति तथा व्यवस्था स्थापित करने की प्राथना की ओर इसके बदले में अपनी कृषि की उपज 
का कुछु भाग उसे देना स्वीकार किया। इस बृत्तांत म॑ देवी हस्तक्षेप का आशय कहीं निद्वित 
नहीं है आर यह बात स्पष्ट कर दी गयी ६ कि कर वसूल करन का अधिकार प्राप्त करने के लिए 
राजा को कुछ सुनिश्चित कर्तव्यों का पालन करना पड़ता था। 

इस प्रकार अराजकता का अंत करने के लिए राज्य की उत्पत्ति हुई और इसलिए वह शांति, 
सुव्यवस्था, न्याय तथा सुरक्षा का प्रतीक बन गया। जीवन के तीन आदशा, धर, अर्थ तथा 
काम की प्राप्ति उसका मृल उद्देश्य था। इनमें से प्रथम आदशं का संबंध वेयक्तिक तथा 
सामाजिक नेतिकता से था, दूसरे का आर्थिक कल्याण से ओर अंतिम आदर्श सामाजिक सुव्यवस्था 
तथा जीवन के मुखभोग के सुनिश्चित बनाने का द्योतक था। राज्य के पास “दंड? अर्थात्‌ बल 
का सह्दारा था जिसका प्रयोग केवल “धर्म? अर्थात्‌ शांति, न्याय तथा कतंव्य, “अर्थ? अर्थात्‌ 
आर्थिक कल्याण और “काम? अथांत्‌ सामाजिक कल्याण तथा सौन्दय के प्रति मनुष्य की रुचि 
'को उन्नत बनाने के आदर्शों की प्राप्ति के लिए किया जाता था। 
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“धर्म” के विषय में कुछ विस्तार के साथ बताना आवश्यक है। आम बोलचाल में इसका 
अर्थ संस्कार तथा पृजा-उपासना आदि समझा जाता है; परंतु इसके अतिरिक्त भी इसमें बहुत-सी 
चीज़े शामिल हैं। धर्म का अभिप्राय किसी धर्म विशेष या किसी धार्मिक पंथ विशेष से ही 
नहीं होता, बल्कि इससे भी बदकर इसका अभिप्राय समाज द्वाग स्वीकृत सदाचार के मानदंडों 
स होता है। पिछले खंड म॑ इतिहास का सिंहावलाकन करत समय हमन देग्वा था कि प्राचीन 
भारत के गजा दूसरे धर्मों के प्रति सहिष्णुता का व्यवहार करत थे, धार्मिक संस्थानों को 
सहायता देने तथा उन पर कृपादृष्टि रखने में व किसी प्रकार का भेदभाव नहीं करते थे। 
उदाहरण के लिए, अशोक स्वयं बाद्ध था पर वह ब्राह्मणों, आजीवकों तथा जनों को पृ्णे 
निष्पक्षता के साथ दान देत॑ थे। जब्र वर्णाश्रम धर्म का प्रचलन हुआ तो राज्य ने स्वाभाविक रूप 
से उसका समर्थन किया ओर उसे लागू करने का प्रयत्न किया। ब्राह्मणों अर्थात्‌ पुरोहित 
बर्ग के उत्थान के साथ राज्य पर धारमिकता की कुछ छाप पड़ी ओर पुरोहित, जो राजगुरु 
हाता था, गाज-दस्बार मे अत्येत शक्तिवान तथा प्रभावशाली व्यक्ति माना जाने लगा। 
ब्राह्मणों के साहित्य में पुरोहितों की तरफ़ स बहुत लम्ब-चोड़ दावे किय हैं परंव ये दावे 
वास्तविक परिस्थितियों का प्रतिर्त्रिंब न होकर उनकी माँगों का ब्यारा हैं। परंत पूरे चित्र को 
देखते हुए यह कहना उचित न होगा कि प्राचीन भारतीय राज्य धार्मिक राज्य था। राजा 
किसी धार्मिक मत विशेष का ध्वजावाहक न होकर “धरम? का रक्षक होता था; और इस 
बात पर हमेशा ज़ोर दिया जाता था कि पुगेहित आत्मा का रक्षक होता था। गज्य दंड 
का, अथात्‌ उस बल का साकार रूप होता था जिसके द्वाग क्रानूनों का प्रतिपालन कराया 
जाता. था। 

आजकल हम राज्य के कर्तव्यों का दो अश्रणियों में विभाजित करने लग हैँ---एक संविधायक्र 
तथा दूसरे प्रशासनाव्मक। संविधायक कृत्यों का अर्थ होता है शांति तथा व्यवस्था की स्थापना, 
व्यक्ति तथा सम्पत्ति की रक्षा आर बाहरी आक्रमण से प्रतिसक्षा। प्रशासनात्मक कृत्यों में जन- 
कल्याण से संबंधित कृत्य आते हैं, जसे निर्धनों को सहायता, शिक्षा, सफ़ाई तथा संचार। 
जैसा कि हमें महाभारत ओर अर्थशास्र स पता चलता है, प्राचीन भारत में राज्य के विविध 
क्रतंव्य थे और उसके कार्य-कलाप में जीवन के सभी क्षेत्रों का समावेश था। मौर्य या गुप्त 
काल के प्रशासन के काय-कलापों का संबंध अपराधों की रोकने से लेकर कलाओं को प्रोत्साहन 
देने तक जीवन के सभी क्षेत्रों से था। परंतु इससे हमें यह निष्कर्ष न निकाल लेना चाहिये 
कि उस शासन के अधीन व्यक्ति को कोई स्वतंत्रता थी ही नहीं ओर वह निरंकुश राज्य के 
बोझ से नीचे दबा हुआ कराह रहा था। राज्य के अधिकारों का आधार क़ानून पर था और 
क़ानून का आधार स्पष्ट रूप से निधारित कर दिया गया था; उसमें सम्राट की इच्छा को प्रायः 
नगण्य स्थान प्राप्त था। राजा जनता को अराजकता से बचाता था इसलिए उसकी आज्ञा का 
पालन शिरोधाय था। परंतु यदि वह शांति और सुब्यवस्था स्थापित रखने के अपने कर्तव्य 
की पूरा करने में असफल रहता था तो वह राजा नहीं रह जाता था; उसके व्यक्तित्व क्रो नहीं 
अल्कि उसके पद और उसके दायित्व को देवी माना जाता था। 
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ऊपर से देखने मे तो ऐसा प्रतीत होता है कि प्राचीन भारतीय राज्य के हाथों में सत्ता का 
भेडार था और उसे प्रजा के जीवन पर पूर्ण अधिकार प्राप्त था; उसके अत्याचार के सामने 
प्रजा बिल्कुल निस्सहाय थी। परंतु उपलब्ध प्रमाणों से यह निष्कष निकालना उचित न होगा। 
शास्र, विधि-संहिता, स्थानीय रीति-रिवाज ही क़ानून के स्रोत थे और क़ानून बनाने के संबंध 
में राज्य को बहुत थोड़े अधिकार थ। राजा प्रशासनसंब्रंधी आज्ञाएँ तो जारी कर सकता था पर 
बह क़ानून बनाने के अधिकारों का दावा नहीं करता था ओर इस प्रकार वह इन नियमों का 
पालन करने के लिए उतना ही बाध्य था जितना कि दूसर लोग: बल्कि वह इन निग्रमों का 
पालन करने के लिए दूसरों की अपेक्षा अधिक बाध्य था क्योंकि एसा राज्य जिसमें क़ानून न 
हो अराजकता से भी खतरनाक था। इसमें तो संदेह नहीं कि राजा को कुछ विशेषाधिकार 
प्राप्त थ परंतु ये विशेषाधिकार राजधर्म अथात राजाओं के कर्तव्य की मृल भावना के विरुद्ध 
नहीं जा सकते थे । 

प्राचीन भारतीय युग का अभिप्राय बहुत लम्बे काल से होता है, कम से कम ३,००० वर्ष: 
इस लम्ब युग में राज्य शासन की कला के सिद्धांत तथा व्यवहार का स्वाभाविक विकास हुआ | 
इसलिए यदि हम यहा पर इतिहास की हाष्ट से प्रशासन की संस्था का एक संक्षिप्त सिंदावलाकन 
कर लें तो हम प्राचीन भारत में गज्य की कार्य-पद्धति को समझने में सुविधा हो जायेगी | 
स्वाभाविक ही हैं कि हम अपना सिंदावलोकन सिंधु घ्राठी की सभ्यता के समय स आरंभ करें, 
परंतु इस संस्कृति के स्वरूप ओर प्राचीन भारत की परागामी संस्कृतियों के साथ इसके संबंध 
के विपय में कुछ तथ्य एसे हैं जिनके बारे म॑ स्पष्ट रूप स कुछ ज्ञात नहीं हो सका है। ऐसा 
प्रतीत होता है कि सिंधु घाठी की सम्यता के समय राज्य व्यवस्था अत्यंत सुसंगठित थी और एक 
धार्मिक पुय लिये हुए. थी। दरप्पा म॑ं जो खोज हुई ह॑ उससे जो प्रमाण मिलते हैं उनसे तो यही 
निष्कर्ष निकलता है कि, “इस प्रशासन व्यवस्था का जो चित्र हमारे सामने आता है वह यह 
है कि यह एक अत्यंत अनमनीय और सुविकसित अधिकारि-तंत्र था, जो अतिरिक्त संपदा का 
बितरण तथा उसकी रक्षा करने की क्षमता रखता था। पर इसमे व्यक्तिगत राजनीतिक स्वतंत्रता 
के लिए अधिक गुंजाइश नहीं थी। ? यह एक एसा राज्य था “जिसका शासन धमाधीश 
गजाओं के हाथ म॑ था जो दो मुख्य शासन केंद्रों से एकतांत्रिक तथा निरंक्रश शासन चलाते 
थे; इन दोनों राजधानियों के बीच संचार का मुख्य माध्यम एक विशाल नदी थी जिसम॑ नावें 
चल सकती थीं।” परंतु ये तो अनुमान पर आधारित निष्कप हैँ आर यह पता लगाना कि 
उत्खनन में जो प्रमाण मिले हैं उनसे इनकी पूरी तरह पुष्टि होती भी है कि नहीं, इस पुस्तक 
के क्षेत्र से बाहर है। 

जिस समय आय भारत म॑ आये ते अपने साथ एक इस प्रकार का राजनीतिक संगठन लाये 
जो मूलतः क़बायली था। ग्राम्य, ऋषिप्रधान तथा पशुपालन पर आधारित वातावरण में रहते 
हुए आर्यों में बड़ी तेज़ी से एक परिवर्तन हो रहा था, जिसके फलस्वरूप क़ब्रायली समाज 
अनेक क़बीलों अर्थात्‌ “जन” की समष्टि का रूप धारण करता जा रहा था। समाज का संगठन 
“जन ? अर्थात्‌ जनता के आधार पर किया जा रहा था; इस संगठन का आधार “विश” अर्थात्‌ 
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छोटा सा क़रत्रा होता था जिसमें कई परिवार होते थे। राजत्व का धीरें-घीरे एक दैवी संस्था के 
रूप में उदय हो रहा था और इंद्र, वरुण, प्रजापति आदि देवताओं के कुछ गुण गजा में भी 
देखे जाने लगे थे। 

इस युग में दो संस्थाएं ऐसी थीं, जो राजा की शक्ति पर प्रभावकु ढंग स नियंत्रण रखतीं 
थीं--एक थी समा” और दूसरी “समिति !। इनमें से सभा मृलतः गाँव की एक 
सामाजिक गोष्ठी होती थी; वह उस गाँव या बस्ती के प्रशासन से संबंधित समस्याओं पर भी 
विचार करती थी। परंतु यह भी संभव है कि कुछ उदाहरणों में उसका संबंध राजा से भी रहा 
ही और अपने काम के स्वरूप के कारण वह सामाजिक की अपेक्षा राजनीतिक संस्था अधिक 
रही हो। “समिति? का अभिप्राय बहुधा एक एसी राजनीतिक परिषद्‌ से होता था जो प्रशा- 
सनात्मक कामों में राजा का पथ-प्रदर्शन करती थी ओर उसके कामों को अपनी स्वींकृति देती 
थरी। इसके सदस्य उस क्षेत्र विशेष के प्रतिष्ठित व्यक्ति होते थे आर उनके अनुमोदन का अथ 
दोता था सर्वसाधारण की स्वीकृति। परंतु इन प्रतिनिधित्वपूर्ण संस्थाओं का शीत्र ही लोप 
हो गया। बाद में चलकर समिति केवल विद्वानों की परिषद्‌ मात्र रह गयी और सभा राजा 
के दरबार में परिवर्तित हो गयी। 

समय की गति के साथ जैसे-जैसे राज्य साम्राज्य का रूप धारण करने की दिशा में अग्रसर 
होता गया वैसे-बैसे प्रशासन के स्वरूप में भी एक आमूल परिवर्तन आता गया। एक विशाल 
स्थायी सेना और राजकमचारियों का एक जटिल संगठन इस युग की मुख्य विशिष्टताएँ थीं। 
इनके लिए लोगों के चुनने में और इसकी संरचना में वंशप्रतिष्ठा या पारिवारिक संबंधों की 
अपेक्षा व्यक्ति की योग्यता को अधिक महत्व दिया जाता था। राजा समस्त शक्ति और सत्ता 
का सोत बन गया और वह अध्यादेश जारी करने के अपने अधिकार का व्यापक रूप से प्रयोग 
करने लगा। इसी समय नियमित रूप से काम करनेवाली मंत्रिपरिपदों की स्थापना हुई और वे 
ग़ज्य के लिए शक्ति का खोत बन गयीं। राज्य का कार्यक्षेत्र धीरे-धीरे व्यापक होता गया और 
अंततः उसने सामाजिक जीवन के भोतिक, आत्मिक तथा कला-संबंधी सभी क्षेत्रों को अपने 
प्रांगग में समेट लिया। राज्य के न्याय-संबंधी कृत्य त्रल्कुल अलग कर दिये गये और प्रशासित 
क्षेत्र के भीगोलिक विस्तार में वृद्धि होने के कारण प्रांतों, ज़िलों और शहरों के स्तर पर छोटे-बड़े 
पद्मघिकारियों के एक सोपान की रचना हुई। 

इसके बाद के युगों म॑ भी प्रशासन की इस पद्धति को आदश्श माना गया ओर साम्राज्य के 
इस दॉँचे में क्रेवल बहुत छोटे-छोटे परिवर्तन हुए। शकों और कुपाणों ने क्षत्रपीय पद्धति को 
व्यापक रूप से अपनाया ओर गुप्तकाल में राजपद के प्रति श्रद्धा की भावना बढ़ने लगी। 
पिछली शताब्दियों में जो सीधी-सादी उपाधियाँ प्रचलित थीं उनके स्थान पर अब 
* पह्दाराजाधिराज ? जैसी लम्बी-चोड़ी उपाधियों का प्रयोग होने लगा और “विक्रमादित्य” तथा 
* महेंद्र! आदि बिरुदों का भी काफ़ी प्रचलन हो गया। नेतिक आचरण के प्रशासन की ओर 
सबसे अधिक ध्यान देना अशोक-युग की एक विशिष्टता थी; यह विशिष्टता गुप्तकाल में भी 
देखने को मिलती है। अशोक के धर्ममहामात्र अब विनयस्थितिस्थापक कहलाने लगे थे। यद्यपि 
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साम्राज्य के ध्येय अब भी वही थे पर उसके प्रत्यक्ष शासन के अधीन जो क्षेत्र था उसका 
विस्तार बहुत कम हो गया था और अलग-अलग अपने ग्रभाव-क्षेत्र बनाने और शक्ति-संव॒लन 
की स्थापना करने की ग्रद्नत्ति अब पहले की अपेक्षा बढ़ गयी थी। इसके फलस्वरूप राज्यों के 
पारस्परिक संबंधों में एक अभूतपूर्व जठिलता उत्पन्न हो गयी। 

संक्षेप में प्राचीन भारत में कई युगों के दौरान में राज्य-व्यवस्था के विकास की यही रूपरेखा 
है। मूल संक्रमण एक कबायली राष्ट्र से एक सुनिश्चित भीगोलिक सीमाओंवाले राज्य और 
फिर इस राज्य से साम्राज्य की दिशा में हुआ। मोायों और गुप्तवंश के सम्राटों के साम्राज्यों के 
बीच जो अवधि बीती उसमे शकों और कुपाणों के क़बीलों ने भारत पर आक्रमण किये और 
साम्राज्य की एकता भंग होकर उसकी मागोलिक सीमाओं के भीतर अनेक छोटे-छोटे राज्य 
बन गये। गुप्त-शासन के अंत के निकट हुणों ने मारत पर आक्रमण किया और इसके बाद 
अकबर के शासनकाल में जाकर ही इस देश में एक दूसर साम्राज्य की स्थापना हुई। 

अत प्राचीन भारत में राज्य-व्यवस्था के विभिन्न रूपों पर सामान्य रूप से विचार कर लेने के 
बाद आइये हम राज्य के विभिन्न अंगों पर विचार करं। इस विपय पर विधिवत्‌ लिखी गयी 
जो एकमात्र पुस्तक मिलती है वह कीटिल्य का अर्थशास्त्र हैं; यह अपने टंग की निराली पुस्तक 
है आर कुछ विस्तार के साथ विचार करने योग्य है। 

कीटिल्य के अथशास्त्र म॑ राजनीतिक परिकल्पना ओर सिद्धांतनिधारण की एक लम्बी 
परंपरा का सार-तत्व मिलता है| कहा जाता है कि यद पुस्तक मौर्यकाल म॑ लिखी गयी थी पर 
इसकी रचना की निश्चित तिथि के बार में मतेक्य नहीं है। इस पुस्तक मे राज्य-शासन 
की कला के विविध पहलुओं पर जितनी गहराई आर विस्तार के साथ विचार किया गया है 
वह प्रशंसनीय है। इस पुस्तक में १५ मुख्य अध्याय तथा १८० छोटे-छाट खंड हैं। 
शासन के भारा उत्तरदायित्वों को सेमालन के लिए राजकुमारों को किस प्रकार की शिक्षा दी 
जानी चाहिये, इसकी आम दिशाएँ निधारित करने के बाद इस पुस्तक म॑ शासन-व्यवस्था के 
संगठन का बड़े विस्तार स वणन किया गया हैं। सन्व-संगठन तथा रणनीति को पुस्तक में एक 
महत्वपूर्ण स्थान दिया गया है आर सभी संभव खातों से राजस्व संग्रह करने तथा उसके वितरण 
पर प्रकाश डालत समय इस समस्या की छोटी-स-छीटी बात को भी ध्यान म॑ रखा गया है। 
प्राचीन साम्राज्यों की राज्य-व्यवस्था म॑ जो एक अंतबिरोध निद्वित .था, अथात्‌ एक विस्तृत 
साम्राज्य का अस्तित्व जिसमें संचार के साधान अत्यंत आदिम ढंग के थे, उसे दूर करने के 
लिए, यह सुझाव रगवा गया हैं कि साम्राज्य के पूरे होने का निमोण इस प्रकार हो कि सबसे 
ऊपर सम्राट से आरंभ होकर धीर-घीर फलता हुआ वह नीचे जन-साधारण तक पहुँचे और 
इस दाच का आधार गुप्तचरों के एक व्यापक जाल द्वारा निरीक्षण तथा प्रति-निरीक्षण की एक 
जटिल व्यवस्था पर हो। 

कीटिल्य की इस रचना को राजनीतिक दशनशास्त्र की पाउ्य-पुस्तक की अपेक्षा प्रशासन- 
संहिता कहना अधिक डचित हैं। कीटिल्य पर बहुधा यद आरोप लगाया जाता है कि वह 
“ अवसरवादिता की राजनीति ” का पक्षधर था और उसे प्राचीनकाल का मैकायवेली कहा गया 
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है जो “पुलिस राज्य”? की स्थापना करना चाहता था। पर इस प्रकार की आलोचना में तीखे 
शब्दों का प्रयोग भले ही उल्लेखनीय हो, उसमें सत्य का अंश बिल्कुल नहीं है। कोटिल्य 
राज्य के आदर्शों और कृत्यों की ओर से कमी विमुख नहीं हुआ और उसने इस पुस्तक में 
गजनीतिक दशनशास्त्र का समस्त ज्ञान भरने का प्रयत्न नहीं किया है; उसने तो इसे केवल 
राजकुमार के मार्गदशन के लिए लिग्बा था। 

कीटिल्य की कल्पना के अनुसार राज्य के सात अंग अथांत “सप्तांग” होते हैं। ये अंग 
हैं : राजा, मंत्री, राज्य-विस्तार, दुगे, धनकोश, सेना ओर मित्र। इन अंगों को फिर इन मुख्य 
विभागों में बोट दिया गया हैं: राजपद: मंत्रिमंडल तथा प्रशासन व्यवस्था-- केंद्र, प्रांत, ज़िले 
तथा गाँव की: राजस्व के खोत तथा उनका वितरण; न्याय; ओर अन्तर-राज्यीय संबंध। अब 
हम इन पर कुछ विस्तार के साथ विचार करंगे। 

कार्टिल्य ने राज्य का जो चित्र प्रस्तुत किया था वह पृर्णतः राजतांत्रिक था आर प्राचीन भारत 
में गजा द्वारा शासन का ही प्रचलन था, यद्यपि हमारे इतिहास में कुछ युग ऐसे भी आये हैं जब 
इस देश में गणतंत्रों का अस्तित्व था। वेदों में गजपद की उत्पत्ति के बारे में जो परिकल्पनाएँ की 
गयी हैं उनमें यह आशय निद्वित है कि राजा की उत्पत्ति सनिक आवश्यकताओं के कारण हुई। 
आरंभ में राजा प्रशासक भी होता था ओर सेनानायक भी। आर गजसूय यज्ञ के समय अथांत्‌ 
गज्यामिषेक के अवसर पर उसे इस उत्सव के दौरान म॑ कभी अपने रणकाशल तथा शक्ति का 
प्रदर्शन भी करना पड़ता था। एक कहानी इस प्रकार प्रचलित है कि किसी समय की बात हैं 
कि देवताओं और राक्षसों में युद्ध छिड़ गया। गक्षस अपने नेता के अधीन लड़ रहे थे और, 
देवताओं का कोई नेता नहीं था। इस युद्ध में देवताओं की पराजय हुईं। जब्न उन्होंने राणक्षेत्र 
म॑ अपना नेतृत्व करने के लिए, एक नेता चुन लिया तब जाकर उन्हें विजय प्रात हुईं। एक 
योग्य सेनापति जो युद्ध की ज्वाला में अपने क़बीले का सफलतापूर्वक नेतृत्व करता है वह 
शांति के समय भी उनका नेता बना रहता है और अधिपति तथा प्रशासक बन जाता है। 
आयों के समाज के प्रारंभिक काल में परिवार के पितृसत्तात्मक संगठन के कारण इस प्रक्रिया 
में सफलता मिली; परिवार-संगठन की इस पद्धति ने जन-साधारण के मस्तिष्क में राजपद की 
संस्था की जड़ें गहराई तक जमाकर उसे मुहृद बनाया। यह बात उल्लेखनीय है कि प्राचीन 
काल में भारत में गजपद के साथ पुरोहितों के कोई ऋत्य जुड़े हुए. नहीं थे और राजा को 
हमेशा सवश्रष्ठ प्रकार का क्षत्रिय ही माना गया है। संभव है प्राचीनतम काल में राजा का 
निर्वाचन होता रहा हो पर शीघ्र ही वंशगत उत्तराघिकार एक नियम-सा बन गया। सबसे बड़ा 
बेटा उत्तराधिकारी होता था पर ऐसे उदाहरण भी मिलते हैं जब राजा किसी दूसरे को अपना 
उत्तराधिकारी नियुक्त कर देता था, जसे समुद्रगुप्त और चंद्रगुप्त द्वितीय। राजकुमार की शिक्षा 
की ओर बहुत ध्यान दिया जाता था और यह शिक्षा पूरी हो जाने पर ही उसे राज्य का उत्तरा- 
धिकारी होने के योग्य समझा जाता था। वास्तव में उत्तराधिकार राजसूय यज्ञ अथवा राज्याभिषेक 
समारोह सम्पन्न हो जाने पर ही आरंभ होता था। इस समारोह के तीन भाग होते थे। पहले 
भाग के दौरान में राजा रल्िनों अर्थात्‌ अपने मंत्रियों के प्रति श्रद्धा अपित करता था और इस 
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प्रकार वह शासक वर्ग की मान्यता प्राप्त करता था। दूसरे दिन राजा सिंहासन पर व्याप्राम्बर 
ब्िछाकर बैठता था और उस पर पवित्र जल लिड़का जाता था और सवितृ, इंद्र, बृहस्पति, 
मित्र, तथा वरुण आदि देवताओं की वंदना में मंत्र पटे जाते थे कि वे राजा को शक्ति, बल, 
वाक्‌-चात॒र्य, सत्यवादिता और न्यायपरायणता आदि गुणों से सम्पन्न करें। इस समारोह का एक 
हत्वपूण भाग राज्याभिषेक की शपथ होती थी जिसमें राजा यह वचन देता था कि वह धम 

के नियमों का उल्लंघन नहीं करेगा। अंत म॑ राजा सरथयात्रा पर निकलता था और राज-दरबार 
सजाया जाता था और फिर आमोद-प्रमोद का कार्यक्रम होता था जिसमे पासे का खेल ओर 
सथों की दौड़ शामिल थी। 

राज्यामिषेक के बाद राजा अत्यंत व्यस्त जीवन में प्रवेश करता था । ऋग्वैदिक काल के 
४ मंत्रि-परिपद्‌ के सर्वोच्च सदस्य?” के पद से ऊंचा उठाकर राजा को धीरे-धीरे देवत्व के पद 
पर पहुँचा दिया गया और इस प्रकार वह अपनी प्रजा का रक्षक और न्यायकरत्ताी बन गया । 
गजपद को एक पारोहर समझा जाता था ओर राजा का प्रजा के सबश्रष्टठ तथा सबस 
क॒तंव्यपरायग सवक के रूप में देखा जाता था। यद्यपि उसे अपनी प्रजा के जीवन ओर मृत्यु 
पर पृणर अधिकार होता था पर साधारणतया वह स्वेच्छाचारी नहीं होता था क्योंकि उसके 
अधिकारों पर बहुत से नियंत्रण थ, जस धार्मिक तथा आध्यात्मिक बंधन, और रीति-रिबाजों 
तथा परम्पराओं के बंधन, राजपद फूलों की सेज नहीं था; काटिल्य ने राजा के लिए 
जो बिस्तृत दिनचया निधारित की है उसमे इसका काफ़ी प्रमाण मिलता है। कोटिल्य ने राजा 
की दिनचया को आठ भागों म॑ विभाजित किया है, जिनके दाोगन म॑ आय-व्यय संबंधी 
समस्याओं पर विचार करना, प्रजा के हित स संबंध रखनेवाले विंपयों की देखभाल करना 
ओर सनन्‍्य तथा न्याय संबंधी प्रशासन का अध्ययन तथा निरीक्षण करना राजा का कतंब्य था ! 
लाखों लोगों पर उसका अधिकार होता था पर दूसरों के दुःख को अपना दुःख समझना उसका 
कर्तव्य था और वह एक ही समय में प्रज्ञा का पिता, न्यायाधीश, सेनानायक तथा ढंडनायक 
सभी कुछ होता था। 

प्रशासन के काम में राजा की सहायता करने के लिए एक मंत्रिमंडल होता था। वेदिककाल 
में 'रलिन! होते थे जिनमें पुरोद्तित, राजगुरु, रानी, सेनापति, राजस्व संग्रहकत्तो और जुआ 
खेलने के साथी का प्रमुख स्थान प्राम था। उनमें से कुछ राजा के संबंधी होते थे, कुछ उसके 
मित्र होते थे और बाकी राज्य के प्रतिष्ठित लोग हाते थे। शीघ्र ही 'रत्रिन! की संस्था का 
लोप हो गया और उनका स्थान मंत्रिपरिपद्‌ ने ले लिया। इस परिपद्‌ मं समय की आवश्यकता 
के अनुसार मंत्रियों की संख्या ७ से २० तक होती थी परंतु साधारणतया छोटी मंत्रिपरिषद 
ही पसंद की जाती थीं। तीन या चार मंत्रियों की एक 'अंतरंग” सभा भी होती थी जिनसे 
गजा राज्य की नीति से संबंधित प्रश्नों पर बहुधा परामशं करता था। मंत्रियों के लिए तीन 
शब्दों का प्रयोग किया गया है; सचिव, मंत्रिन्‌ तथा अमात्य। सचिव बहुधा राज्यसभा के 
सदस्य होते थ। पश्चिमी भारत में शकों के शासन में दो प्रकार के सचिव होते थे : एक 
मतिसचिव अथांत्‌ राज्य-सभा के सदस्य और दूसरे कर्म-सचिव अर्थात्‌ प्रशासन अधिकारी। 
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“ प्त्रिन ” वास्तविक मंत्री होते थे और सबसे महत्वपूर्ण मंत्रियों में ये लोग होते थे; “ पुरो- 
हित ?, जो राजगुरु होता था; ' प्रधान ', जो प्रधान मंत्री होता था; सचिव” अथात्‌ सेनानायक, 
जिसे “सेनापति ' या “ महाबलाधिकृत ” भी कहते थे, वही युद्धमंत्री भी होता था; “मंत्रिन ? 
विदेश मंत्री को कहते थे, उसकी असली उपाधि “महासंधिविग्राहिक' थी, और वह युद्ध 
तथा शांति का मंत्री होता था; “प्राद्विवाक ' न्‍्याय-मंत्री होता था और वही मुख्य न्यायाधीश 
भी होता था; “पंडित” नतिकता तथा धरम का मंत्री होता था; ओर “सुमंत्र ” राजास्व-मंत्री 
होता था, मौरयकाल में उसी को “समाहर्ता” कहते थ। मंत्री म॑ं जिन गुणों को सबसे बहुमूल्य 
समझा जाता था वे थे: स्वामिभक्ति, योग्यता, जानकारी, बुद्धिमत्ता, साहस, वाक्‌ चातुय, 
शालीनता, प्रभाव, प्रतिष्ठा तथा सच्चरित्रता। मंत्रियों को राजा नियुक्त करता था आर वे 
राजप्रसाद-पयन्त अपने पद पर रहते थ और यद्यपि उनसे हर विपय पर परामश लिया जाता 
था पर राजा उनके परामश को मानने के लिए बाध्य नहीं था। परंतु बहुत कम ऐसा होता था 
कि राजा अपने मंत्रियों के पगमर्श को ठुकरा दे, क्योंकि ब्रुद्धामान और अनुभवी होने के 
अतिरिक्त वे बहुत बड़ी हृद तक जन-साधारण की इच्छा को व्यक्त करते थे। यद्यपि हर मंत्री 
पर वेयक्तिक रूप से किसी विभाग विशेष का उत्तरदायित्व होता था, परंतु मंत्रिमंडल बहुधा 
आपस में सलाह-मशबिरें से काम करता था और राजा को यह परामश दिया जाता था कि 
वह अपनी मंत्रिपरिपद के सर्व॑सम्मत निर्णयों की अवहेलना न करे। 

केंद्रीय प्रशासन विविध विभागों का एक व्यापक समूह था जिसमें शायद सबसे रोचक 
अभिलेख विभाग है। इस विभाग का सर्वोच्च पदाधिकारी महाअक्षपटलिक होता था जिस पर 
भूमिअनुदानों से संबंधित सभी राज-आदेशों ओर पट्टों तथा राजस्व संग्रह करने से संबंधित 
सभी अभिलेखों का उत्तरायित्व होता था। इसके बाद लेखा, वाणिज्य, सेना तथा राजस्व 
के विभाग थ जिनमें न जाने कितने अधीक्षक तथा पयवेक्षक काम करते थ | 

प्रांतीय प्रशासन उपराजों (वाइसरायों) के हाथ में था जो बहुधा राज-परिवार के लोग होते 
थ | इनके अपने अलग मंत्री होते थ और प्रशासन के मामलों में इन उपराजों को काफ़ी 
स्वायत्त अधिकार प्राप्त थे। वे शांति तथा सुब्यवस्था क्रायम रखते थ, कर वसूल कराते थे और 
आय-व्यय का हिसाब रखते थे। वे अपने देश (प्रांत) की मुक्तियों (डिबीज़न) तथा विषयों 
(ज़िलों) के प्रशासन पर भी निगरानी रखते थे। सबसे अंत मं गाँव होता था जो प्राचीन, 
भारत में जीवन का आधारबिंदु था। गाँव का प्रशासन गाँव के मुखिया के हाथ में होता था 
जिसे “ग्रामणि? कहते थे। इसका पद साधारणतया बंशगत होता था और कोई ब्राह्मण गाँव 
का मुखिया नहीं हो सकता था। उसके कर्तव्य थे डाकुओं के हमलों से गाँव की रक्षा करना, 
राजा की तरफ़ से राजस्व वसूल करना, ओर लेखपाल के अभिलेखों पर देखरेख रखना। 
परंतु गाँबों की पंचायत अनंतकाल से ही चली आती थीं और गाँव के मुखिया को पंचायत 
से मेल-मिलाप रखना पड़ता था। सभी प्रतिष्ठित ग्रहस्थ इस पंचायत के सदस्य होते थ 
और हर महत्वपूर्ण अवसर पर डुग्गी पिटवाकर इसकी सभा बुलायी जाती थी। इन पंचायतों को 
उस समय “ पंचमंडली” अथवा “ग्रामजनपद ” कहते थे; वे गाव के लोकमत का प्रतिनिधित्व 
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करती थीं और कुछ प्रश्नों के संबंध म॑ उन्हें का्योग तथा न्यायांग के अधिकार भी प्राप्त थ। 
उनका कार्य सोने की शुद्धता की परखने, गांव के उद्यानों तथा उपवनों की देखाभाल करने, 
पानी की व्यवस्था करने, और झगड़ों का नित्रटयगा करने आदि अलग-अलग कामों के लिए, 
संगठित विभिन्न समितियों द्वाग सम्पन्न होता था; इन समितियों को “समा? कहते थे। 
कहीं-कहीं ये ग्राम-मंडलियां मद्दाजनों का भी काम करती थीं: जिन लोगों को आवश्यकता 
होती थी उन्हें व॑ ब्याज की उचित दर पर ऋण देती थीं, बहुत-कुछ उसी प्रकार जैसे आजकल 
की ग्राम्यक्रण समितियाँ करती हैं। इनका खर्च चलाने के लिए इनके द्वाग संग्रह किये गये 
गजस्व का कुछ भाग और अपराधियों से वसूल किया गया जुमाना इन्हें गज्य की ओर स दे 
दिया जाता था और बाक़ी घन जुटाने के लिए वे अतिरिक्त कर लगाने तथा निश्चित 
याजनाओं के लिए कुछ कर वसूल करने के अपने अधिकार का प्रयोग करती थीं। इस प्रकार 
उन्हें ग्रामवासियों के जीवन पर पूरा अधिकार था और यदि राज्य की तरफ़ से किसी ग्रामवासी 
के प्राणों को खतरा होता था तो व अत्याचारी राज्य से उसकी रक्षा करती थीं। केंद्रीय शासन 
गाँव के काम पर आम तोर पर निगगनी रखता था पर उसमें हस्तक्षेप बहुत कम ही करता था | 
न्यायालयों के रूप में वे गाव के झगड़ों का निबटारा बड़ी सफलतापूर्वक करती थीं और अपनी 
क्षमता भर विद्या, कला तथा धरम का प्रोत्साहन देती थीं। इसलिए य स्थानीय संस्थाएँ गाँव के 
लिए स्थायित्व का सब्नस दृट आधार थीं और हमारी सांस्कृतिक परम्पण में जो एक क्रम वाक़ी रहा 
है उसका बहुत-कुछ श्रय उन्हीं का है। युद्ध के समय भी ओर शान्तिकाल में भी वे ग्रामवासियों 
की सामूहिक इच्छा का प्रतिनिधित्व करती थीं। व गाव के जीवन का एक अभिन्न अंग थीं। 

राजस्व संग्रह करने और उसके उपयोग की ओर बहुत ध्यान दिया जाता था क्योंकि वही 
सुव्यवस्थित प्रशासन का मेरुटंड होता हैं। कृपिकर राजस्व का सबसे महत्वपृर्ण ख्रोत था। 
साधारणतया भूमिकर उपज के छुठ भाग के बराबर लिया जाता था, जो नकद पैसों की शक्‍ल 
में या अनाज की शक्ल में अदा किया जा सकता था। परंतु कर की इससे ऊंची दर, १० स 
३० प्रतिशत तक के उदाहरण भी मिलत हैं। धाचीन विधि-शास्त्रों तथा महाकाव्यों में हम 
कर-व्यवस्था के विपय म॑ कुछ जानकारा प्राप्त होती है। उनमें इस बात पर ज़ोर दिया गया है कि 
कर-व्यवस्था न्‍्यायसंगत तथा समता पर आधारित होनी चाहिये और राज्य तथा कर देनवाले 
दोनों ही को यह संतोप होना चाहिये कि कर न तो बहुत कम है और न बहुत असछह्य। 
व्यापार तथा उद्योगों मं कुल लाभ पर कर वसूल किया जाता था और यदि उसकी दर में 
कोई ब्रद्धि करनी होती थी तो वह बहुत धीर- घीरे की जाती थी अचानक नहीं। किसी से भी 
बहुत जल्दी-जल्दी कई बार कर नहीं वसूल किया जा सकता था और यदि अतिरिक्त धन की 
आवश्यकता हाती थी तो अतिरिक्त कर जनता की अनुमति स ही लगाया जा सकता था। 
कुछु अणियों के लोग, जसे विद्वान और सेनिक कर्मचारी, कर से उन्मुक्त थे। अक्षम तथा 
जीणैशीण लोगों से भी कर नहीं लिया जाता था। 

भूमि पर जो कर लगाया जाता था उसका स्वरूप क्‍या था? वह कर होता था या लगान! 
इस विषय में जो प्रमाण मिलते हैं वे कुछ अस्पष्ट हैं ओर दोनों ही निष्कर्षों के पक्ष में तक: 
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दिये गये है। काफ़ी जोर देकर यह तक दिया जाता है कि प्राचीन भारत में भूमि का स्वामित्व 
राज्य के हाथों में था और इसलिए क्षपक राज्य के राजस्व अधिकारी का लगान देता था। 
मेगास्थनीज़ ने लिखा है कि “ समस्त भारत राज्य की संपत्ति है ओर किसी व्यक्ति को भूमि का 
मालिक होने का भी अधिकार नहीं है ।” और कीटिल्य का भी यही मत था कि राजा जल और 
थल दोनों का स्वामी है। परंतु इसके विपरीत हम॑ इस बात के भी काफ़ी प्रमाण मिलते हैं 
कि भूमि लोगों की निजी संपत्ति होती थी, वह उत्तराधिकार म॑ पिता से पुत्र की मिलती थी 
ओऔर निजी संपत्ति के रूप म॑ उस गिरवीं ग्खा जा सकता या दान दिया जा सकता था। भूमि 
पर पृु स्वामित्व के अधिकार को स्वीकार किया जाता था आर किसी कृपक को उसकी संपत्ति 
स केवल उसी दशा में वंचित किया जा सकता था जब वह गजा का कर न चुकाये। यह ते 
सच हैं कि आपातकाल में गजा का यह आधिकार होता था कि वह कृपको की साधारण वर्षों 
की अपेक्षा अधिक फ़सल उगाने पर बाध्य कर सके आर ऐसे समय पर वेयक्तिक सुविधा की 
ओर ध्यान न देकर सामाजिक हित को ही सर्वापरि महत्व दिया जाता था। कम से कम 
बआद्धकाल के बाद से तो भूमि पर वयक्तिक स्वामित्व होता था, इस बात का विपुल प्रमाण 
शिलालखों म॑ं आर उस समय के साहित्य म॑ भी मिलता है। इसलिए हमे यह मानना 
पड़ेगा कि कृपक गज्य की जा अदायगी करता था वह लगान नहीं बल्कि कर हाता था। 

प्राचीन भारत की क्ृपि-व्यवस्था की तीन सबसे प्रमुस्र लाक्षणिकताएं थीं । पहली यह कि 
गज्य का कृपक के साथ सीधा संबंध था, उनके बीच में कोई मध्यस्थ नहीं हाता था। दूसर, 
भूमि-कर की दर बहुत कम होती थी; साधारणतया वह पंदावार के छठे भाग स अधिक नहीं 
होती थी। तीसर, चूकि भूमि को निजी संपत्ति समझा जाता था आर बह एक पीढ़ी से दूसरी 
पीढ़ी का उत्तराधिकार म॑ मिलती रहती थी इसलिए नियमित रूप से कर चुकात रहने पर 
भूमि का स्वामित्व छिनने का काई भय नहीं रहता था। 

भारतीय इतिहास के अनेक युगों के दारान में भूमि-कर की व्यवस्था का विकास अत्यंत 
गेचक रहा है। इस कर के अस्तित्व का प्रथम संकेत ऋग्वेद के “बलि? शब्द म॑ मिलता है। 
“बलि? आरंभ म॑ प्रजा द्वारा राजा को अपनी इच्छा से उपहारस्वरूप दी गयी किसी भी वस्तु 
की कहते थ; बाद में चलकर इसने एक नियमित तथा अनिवाय अदायगी का रूप धारण कर 
लिया ओर यह राजा तथा उसकी प्रजा के पारस्परिक संबंध की लाक्षणिक विशिष्ठटता बन गयी। 
कृषि की उपज में यह राजा का हिस्सा होता था और इसलिए न्यूनाधिक रूप में इसके परिमाण 
का निधारण हर ग्रामबासी के लिए. अलग-अलग किया जाता था। अलग अलग हर व्यक्ति के 
लिए कर की मात्रा का निधारण करने का तरीक़ा इससे बाद के युगों म॑ भी कर-व्यवस्था की 
सामान्य लाक्षणिकता रही; फिर भी कहीं-कहीं कर की मात्रा का निर्धारग सामृहिक रूप से भी 
किया जाता था। इसके बाद स्मृतियां तथा अथशास्त्र की श्रेणी के साहित्य में एक नये शब्द 
“ हिरण्य” (सोना) का उल्लेख मिलता है, जिसका अर्थ है कि राजस्व नक़द अदा किया जाने 
लगा था। ऐसा प्रतीत होता हैं कि यह कर पहलेवाले कर के बदले लगाया जाता था और कुछ 
विशेष प्रकार की फ़सलों पर ही लागू होता था। कर की मात्रा निर्धारित करने की विधि 
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अत्यंत सुव्यवस्थित थी। भूमि के वर्गीकरण की पद्धति अत्यंत प्राचीन काल से ही व्यापक रूप 
से प्रचलित थी, इसका उल्लेख बौद्ध जातक कथाओं में मिलता है; फ़सल का बेंटवारा 
ग्वलिहान में एक राजस्व अधिकारी करता था जिसे द्रोणमापक कहते थे। उत्पादन क्षमता के 
अनुसार भूमि के वर्गीकरण के अतिरिक्त “ रज्जुग्गाहक अमच्च? (जिसका शाब्दिक अर्थ है 
' नापने का फ़ीता ग्रहण करनेवाला मंत्री) भूमि को नापता भी था और कर की मात्रा 
निधारित करते समय इस बात को मली भाँति ध्यान में रखा जाता था। इतिहास के जिस 
युग का हम अध्ययन कर रहे हैं, स्मृति-साहित्य तथा अथशास्त्र के काल से लेकर गुप्तकाल तक, 
उसके विभिन्न कालों में कृषि-कर मुख्यतः तीन प्रकार का था; 'बलि?, “हिरण्य” तथा “कर ?। 

कर का अनुपात, जैसा कि पहले कहा जा चुका है, ३ से लेकर बइ तक होता था। नक्द 
'कर बहुत ही कम, अथात पचासवें भाग के बराबर, लिया जाता था। अर्थशास्त्र में कृषि-कर 
के प्रश्न पर विस्तारपूर्वक विचार किया गया है और यह स्वाभाविक भी है। इस पुस्तक में 
भूमि के स्वामित्व के दो मुख्य रूप बताये गये हैं: वह एक भूमि जो निजी सम्पत्ति थी 
आर दूसरे वह भूमि जो गजा की सम्पत्ति थी। राजा की भूमि कुल भूमि की लगभग आधी 
आंकी गयी है। इसमें कर के लिए “भाग शब्द का प्रयोग किया गया हैं ओर यह प्राचीन 
साहित्य में प्रयुक्त 'बलि” शब्द का पयायवाच्री है। समाहता का यह कर्तव्य था कि वह 
विभिन्न प्रकार की ज़मीनों, उनकी नाप तथा उन पर कर की निर्धारित मात्रा का हिसाब रखे। 
समाहर्ता के अधीन “गोप ? तथा “स्थानीय ? काम करते थे; “गोप ? स्थानिक अधिकारी होता था 
ओर जिसे “ स्थानीय ” कहते थे इस हम मंडल का अधिकारी मान सकते हैं। अथशाखस््र में 
“पिण्डकर ” शब्द का भी प्रयोग किया गया हैं, जिसका अथ है पूरे गाव के लिए सामूहिक 
रूप से निधारित किया गया कर। परंतु अलग-अलग हर व्यक्ति के लिए कर की मात्रा 
अलग-अलग निधारित करने की पद्धति को हमेशा अच्छा समझा जाता था। 

मीर्य तथा गुप्त सम्रायों के साम्राज्यां जसे विस्तृत राज्य के लिए ऋृपि-कर से प्राप्त होनेवाली 
धनराशि से प्रशासन का पूरा खच नहीं चल सकता था। कोटिल्य ने अनन्य प्रखर बुद्धि 
का प्रमाण देते हुए एसी आशिक कार्यवाहियों के विभिन्न रूपों की एक विस्तृत सूची दी है 
जिससे राजकाप को पयात्त धन प्राम हो सकता था। जो माल नगर में आता था उस पर 
व्यापारी चुंगी देत थ। इसके अतिरिक्त माल की कीमत के अनुसार ५ से १६ प्रतिशत 
तक सीमा-शुल्क लिया जाता था। जलमागों द्वारा परिवहन के लिए घाट-कर देना पड़ता था। 
माप-तोल के मानदंडों पर उचित मुहर लगी होना आवश्यक था और यह कर वसूल करने का 
एक ओर ख्लोत बन गया। उद्योग की विविध शाखाएँ जैसे बुनाई, मदिरा का व्यापार, खानें, 
नमक, पशुपालन, बाग-बागीचे, चरागाह--ये सब राज्य के लिए आय का उपयोगी स्रोत 
समझे जाते थ। जो लोग कर अदा करने में असमथ हों उनके लिए इसके बदले बेगार 
करने की व्यवस्था रखी गयी थी, परंतु कर किसी न किसी रूप में सबको चुकाना पड़ता था। 
समाजोपयोगी कामों के लिए राज्य को अपनी प्रजा से काम लेने का अधिकार था पर इस बात 
का काफ़ी ध्यान रखा जाता था कि यह प्रथा पतित होकर दास-प्रथा का घ्रणित रूप न धारण 
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कर ले। दासता का अस्तित्व था अवश्य पर इतने छोटे पमाने पर कि मेगास्थनीज़ जैसी 
तीक्ष्ण दष्टिवाला आदमी भी उसे देखने में असम रहा | ऋण चुकाने में असमर्थता दासता का 
सबसे महत्वपूर्ण कारण था और ज्यों ही ऋण चुका दिया जाता था त्थों ही दास को ख्वतंत्र 
त्रोषित कर दिया जाता था। 

'कर ओर बु्मानों के अतिरिक्त नज़रानों से भी सम्राट के कोप मे धन आता था। युद्ध में 
विजय प्राप्त करने पर विजेता पराजित पक्ष से नज़राना वसल करता था, जो बहुत बड़े परिमाण 
में होता था। चूंकि कई छोटे-छोटे अपराध ऐसे थे जिन के टंड में जुमाना लिया जाता था 
इसलिए यह आय का बहुत बड़ा स्रोत था। जिस संपत्ति का कोई मालिक या उत्तराधिकारी 
नहीं होता था वह राज्य के कब्ज़ में चली जाती थी और जब कोई व्यक्ति बिना संतान छोड़ 
मगर जाता था तो उसकी विधवा पत्नी को उसकी संपत्ति का उत्तराधिकारी नहीं माना जाता था, 
इस प्रकार न जाने कितनी जायदढादों पर राज्य का धन-काप बढ़ाने के लिए कब्ज़ा कर लिया 
गया होगा। क्रानून बनानवालों को इस बात का अय देना होगा कि वे इस प्रथा में निहित 
अन्याय की आलोचना करते थे परंतु गज्य उनकी बातों की ओर बहुधा कोई ध्यान नहीं 
देता था। 

तो क्‍या इसका अथ यह है कि प्राचीन भारत म॑ राज्य अपनी करज्व्यवस्था द्वारा लोगों को 
लूटता था। भूमि-कर बहुत अधिक नहीं था ओर दूसरे कर भी असह्य नहीं थे। यादि उन पर 
कोई अन्याय्रपृण कर लगाया जाता था तो लोग उनके विरुद्ध विद्रोह करत थे आर हर राजा 
जनता के क्रोध से बहुत डरता था। यह तो सच है कि करों की संख्या बहुत थी परंतु व्यय 
की मदों की संख्या भी कम नहीं थी। बड़ी बड़ी सेनाओं पर राज्य की कुल आय का 
लगभग आधा भाग व्यय हो जाता था। लगभग *७ प्रतिशत आय अलग सुरक्षित सरस्तर 
दी जाती थी, जिसमें से ८$ प्रतिशत राज्य के कमचारियों के वेतन में निकल जाती थीं: 
इतनी ही राजा को उसके निजी व्यय के लिए दे दी जाती थी। शेप, अथात्‌ लगभग १७ 
प्रतिशत समाजोपयोगी तथा राष्ट्र-निमाण के कामों पर व्यय की जाती थीं; यदि इसमे सार: 
जनिक टान और चन्दे की धन-राशि और जोड़ दी जाये तो पता चलेगा कि जनता के प्रत्यक्ष 
हितों पर बहुत बड़ी धन-राशि व्यय की जाती थी। सेना पर बहुत अधिक धन व्यय होता था 
पर इसका कारण यह था कि भारत को समीपवर्ती देशों से युद्ध का निरंतर खतरा रहता था। 
आज भी अधिकांश राष्ट्र अपनी आय का बहुत काफ़ी भाग बड़ी-बड़ी सेनाएं रखने पर खर्च 
कर देते हैं फिर ऐसे समय मे जब सुरक्षा का खतरा था ओर हमेशा देश पर संकट मंडराता 

रहता था यदि इतनी बड़ी धन-राशि सेना पर व्यय कर दी जाती थी तो इसमें आश्चय ही 
क्या है? हमेशा से यह होता आया है कि राष्ट्र की सेना पर शिक्षा की अपेक्षा अधिक धन 
व्यय किया जाता रहा है इसलिए हमें प्राचीन भारत की राज्य-व्यवस्था की बहुत कट आलोचना 
नहीं करनी चाहिये। 

हम अब तक राजतांत्रिक राज्य की प्रशासन संबंधी बातों पर विचार कर रहे थे। यद्यपि 
राजतांत्रिक राज्य राजनीतिक संगठन का सबसे व्यापक रूप था पर यह शासन का एकमात्र रूप 
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'नहीं था। बहुत पहले ही बुद्ध के समय में यहाँ ऐसे गणतंत्र थे जो जनता के प्रतिनिधियों 
द्वारा अपने आधिपत्य के क्षेत्र का प्रशासन चलाते थे। इन्हें “गण? कहते थे और हमारे 
प्राचीन साहित्य तथा सिक्‍कों में ऐसे अनेक “गणों ” का विवरण मिलता है, जैसे लिच्छुवि, 
मलल, मालव, योघेय तथा आजुनायन। यह तक दिया जाता है कि इस शब्द का अर्थ गणतंत्र 
नहीं बल्कि क़बीला है, परंतु नवीनतम खोजों के प्रकाश म॑ं यह मत तकसंगत प्रतीत नहीं 
होता। गण! शब्द से अभिप्राय एक ऐस क़बायली राज्य से था जिसका संगठन गणतांत्रिक था। 
ये राज्य गणतंत्र तो थे पर वे उस टंग के लोकतांत्रिक राज्य नहीं थ जंसे लोकतांत्रिक राज्यों 
से हम आज परिचित हैं। इनमे एक सभा सर्वाच्च सत्ता की अधिकारी होती थी; इस सभा 
की सदस्यता एक छोटे अमिजात वर्ग तक सीमित थी; इसलिए हम इन्हें स्वल्पतांत्रिक गणतंत्र 
ह सकते हैं। जन-साधारण की, किसानों और श्रमिकों की, शासन में कोई आवाज्ञ नहीं होती 
थी ओर उन्हें केवल इस सभा के अभिजातवर्गीय सदस्यों के निणयों का पालन करना 
पड़ता था। 
यद्यपि इस सभा का संगठन सीमित मताधिकारी के आधार पर होता था पर वह पूरे गणतंत्र 
की सर्वोच्च शासन-संस्था होती थी। इसकी बेठक एक विशेष रूप से बनवाये गये भवन में 
होती थी और यह अपना अध्यक्ष स्वयं चुनती थी जिस “संघमुख्य ” कहते थ; उसके निर्देशन 
में सभा प्रजा के जीवन से संबंध रखनेवाले सभी प्रश्नों पर विचार-विमर्श करती थी। इस 
सभा के कुछ लिपिक होतें थे और सदस्यों के बैठने की व्यवस्था करन के लिए कुछ विशेष 
अधिकारी होते थ। गणपृर्क संख्या का सख्ती स पालन किया जाता था और प्रस्ताव औप- 
चारिक टंग से प्रस्तुत किये जाते थे, उन पर खब्र बहस होती थी और वे बहुमत से स्वीकार 
किये जाते थ। जब दो पक्षों मं किसी विचाराधीन विपय पर गहरा मतभद होता था तो इस 
सभा की कायवाहियों बहुधा बहुत देर तक चलती थीं ओर बहुत गरमागर्म बहस होती थी। 
एसी दशा में सभा पर नियंत्रण र्नन के लिए संघरमुख्य को उन्हें समझाने-बुझाने के लिए 
अपनी पूरी शक्ति का प्रयाग करना पड़ता था। उसे पूर्णतः निष्पक्ष रहना पड़ता था; और 
यदि उस पर पश्षपात का लेशमात्र भी संदेह ह्दो जाता था तो उसकी तीत्र भत्सना की 
जाती थी। 
गणतंत्र में सत्ता की सर्वोच्च संस्था होने के नात यह सभा वेदेशिक समस्याओं पर अपना 
नियंत्रण रखती थी, युद्ध की घोषणा करती थी, शांति-संधियों पर हस्ताक्षर करती थी, राजदूतों 
स भेंट करती थी और गणतंत्र के प्रशासन पर विचार-विमश करती थी। उद्घोषणाएँ जारी 
करना और सिक्‍के दालना इसका एकाधिकार था ओर इस सभा द्वारा प्रसारित मुद्रा पर गणतंत्र 
का नाम अंकित रहता था | 
चूंकि इन सभाओं के सदस्यों की संख्या बहुत बड़ी होती थी इसलिए गणतंत्र के प्रशासन 
के प्रतिदिन के कामों को चलाने के लिए कोई व्यवस्था करना आवश्यक था। इस उद्देश्य से 
वे कार्यकारिणी समितियाँ चुन लेती थीं जिनका अध्यक्ष साधारणतया संघमुख्य होता था। कार्य- 
कारिणी में कम से कम पौच या छुः सदस्य होते होंगे जिसको वेदेशिक मामले, न्याय, पुलिस 
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और राजस्व आदि के विभिन्न विभाग सौंप दिये जाते होंगे। कार्यकारिणी पूर्णतः समा के 
नियेत्रण में रहती थी; एक बार तो अंधक-द्रप्णि गणतंत्र के प्रधान श्रीकृष्ण भी नारद से इस 
बात का रोना रोये कि उन्हें सभा के बककी सदस्यों की आशा का पालन करना पड़ता था। 
गणतंत्र के सभी प्रमुख पदाधिकारियों को, जैसे प्रान्तों के उपराजों तथा सेनिक अधिकारियों 
को, यह सभा ही नियुक्त करती थी। इन गणतंत्रों क प्रारंभिक काल म॑ हर लड़ाई में सेना 
का नेतृत्व करने के लिए संनापतियों का निवाचन भी यह सभा ही करती थी। 

ये “संघ” और “गण”, जिनकी कार्य-विधि के नमृने पर वोड्संत्र ने अपने विनय के 
नियम बनये, ७वीं शताब्दी ईसा-पू्वं से तीसरी शताब्दी ईसा-पृव तक भारत के उत्तरी- 
पश्चिमी तथा उत्तरी-पूर्वी भागों में समृद्धिशाली रहे। मी साम्राज्य के उत्थान के साथ संभव 
है कुछ समय के लिए. उनका लोप हो गया हो पर दूसरी शताब्दी ईसा-ूर्व म॑ हम उन्हें फिर 
क्रियाशील पाते हैं। कुछ प्रमुख्रतम गणतंत्र ये थे: मालव, याधेय, आजुनायन, प्राजुन, मद्रक 
तथा सनकानीक। ये गणतंत्र पूरे पंजाब, राजस्थान और मालवा में फले हुए थे; इनका विस्तार 
एक-दो जिलों स लेकर वर्तमान कमिश्नरियों के विस्तार के बराबर था। उदाहरण के लिए 
याघेय गणतंत्र पूरत्र में सहास्नपुर से लेकर पश्चिम में मावलपुर तक ओर उत्तर-पू्व में 
लुधियाना से लेकर दक्षिण-पूव में दिल्‍ली तक फेला हुआ था। २०० ई., पू, से ४०० ई, तक 
आजुनायन गणतंत्र का राज्य आगरा-जयपुर के इलाक़े में था। इनमें से कई गणतांत्रिक राज्यों में 
स्वतंत्रता की तीत्र मावना थी और वे उसकी रक्षा के लिए लड़ने को तत्पर रहते थ। ये समृद्ध 


् 


गज्य थे ओर इनका प्रशासन सुव्यवस्थित था और इन्होंने विश्व इतिहास की दो महानतम 
विभूतियों को जन्म दिया। एक थे पांडबों के मित्र, परामर्शदाता तथा मार्गदर्शक और 
भगवद्गीता के भगवान श्रीकृष्ण जो अंधक-ब्ृष्णि गणतंत्र के सपृत थे। दूसरे थे “शाक्य 
केसरी ” तथा “एशिया की ज्योति ” गोतम बुद्ध। 

इस प्रकार इन छोटे-छोटे गणतंत्रों ने प्राचीन भारत की राज्य-व्यवस्था तथा उसके सांस्कृतिक 
जीवन में जिस भूमिका का निर्वाह किया वह कम महत्वपूर्ण नहीं है। भारत के इतिहास के 
अत्यंत अंधकारमय कालों में उन्होंने स्वतंत्रता की ज्योति जलाये रखी। सिकंदर की यूनानी 
सेनाओं और शक सेनिकों ने उनकी तलवार की धार की तेज़ी को अनुभव किया और अपनी 
स्वतंत्रता की रक्षा करने के उनके दृढ़ संकल्प को देखकर वे ढंग रह गये। एक ओर उनका 
स्वातंत्र्य-प्रम उन्हें रणक्षेत्र में वीरतापूर्वक लड़ने की प्ररणा प्रदान करता था परंतु इसके साथ 
ही दूसरी ओर अपनी समस्याओं पर सार्वजनिक रूप से विचार-विनिमय करने के प्रति उनकी 
रुचि के कारण उनकी गुप्त से-गुप्त मंत्रणाएँ शत्रु के कानों तक पहुँच जाती थीं और आपस की 
फूट के कारण उनकी शक्ति क्षीण होती जाती थी। कुछ समय बीतने पर सेनापति आदि 
कार्यवाहक पदाधिकारियों का पद पिता से पुत्र को उत्तराधिकार में मिलने लगा और ये गणतंत्र 
गजतंत्रों में परिणत हो गये। मौय तथा गुप्तवेश जैसी साम्राज्यधारी शक्तियों के उत्थान के 
साथ इनका स्वतंत्र अस्तित्व संकट में पड़ गया था और एक-एक करके ये गणतंत्र इतिहास के 
रंगमंच से लुप्त हो गये। 
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यह है प्राचीन भारत की राज्यव्यवस्था का वैविध्यपूर्ण स्वरूप॥ उसमें नगर-राज्य भी थे 
ओर साम्राज्य भी, राजतंत्र की सेवा करनेवाले नौकरशाह भी थे ओर गणतंत्र के पदाधिकारी 
भी; इन सभी ने प्राचीन काल में इस देश के राजनीतिक जीवन में योगदान किया। 
पुरोहितों की सत्ता और राजा की सत्ता में संघर्ष हुए; प्रादेशिक शासनों तथा साम्राज्यघारी 
राज्य के बीच संघर्ष हुए। यह सारा युग “स्वर्ण-युग ? नहीं था क्योंकि इसमें क्ररता और 
दमन, आक्रमण तथा लूटमार के भी काल आये। एसे भी काल आये जब्र देश की एकता 
केवल सांस्कृतिक क्षेत्र तक ही सीमित रह गयी ओर सारा देश छोटे-बड़े अनेक राज्यों में बेंट 
गया, जिनमें से हर एक की अलग-अलग महत्वाकांक्षाएँ थीं और सभी प्रभुसत्ता का' अधिकारी 
होने का दावा करते थ। परंतु यह सारा युग आदिम भी नहीं था क्योंकि इसके धर्मग्रंथों के 
अनेक आख्यानों की विचित्रता के पीछे इतनी आधुनिक भावनाएँ छुपी हुई दिग्वायी देती हैं 
कि आशचये होता है। इतिहास का काम न तो अभियोग लगानवाले सरकारी वकील का 
होता है ओर न हर बुराई पर पद डालनेवाले का। वह तो केवल घटनाक्रम की व्याख्या कर 
देता है और यह मान लेता है कि इन घटनाओं को उनके उचित प्रसंग में समझा जायेगा। 
यदि हम हर घटना के उच्त प्रसंग को ध्यान में रखें तो हम प्राचीन भारत की राज्य-व्यवस्था 
में बहुत-सी एसी बातें पायंग जो एक बीत॑ हुए युग की हैं ओर अच्छा यही है कि उन्हें वहीं 
रहने दिया जाये; पर साथ ही उसम॑ बहुत-सी बातें एसी भी हैं जो आनेवाले युगों के लिए 
आदर्श हैं--ओऔर ऐसी बातों की कोई कमी नहीं हैं--जिन पर हम गयव करें तो उचित ही है। 
परंतु अपने गय॑ में हमे यह नहीं भूल जाना चाहिये कि प्राचीन भारत के इतिहास के रंगमंच 
पर जो राजा ओर मंत्री और राजकर्मचारी तथा सेनापति आये वे मनुष्य ही थे और अपनी 
समस्त कमज़ोरियों के बावजूद महान थे। उन्होंने कुछ मानव-मानदंड्रों का पालन करने का 
प्रयतम किया ओर इसी कारण वे महान हैं। यही प्राचीन भारत की राज्य-व्यवस्था का 
निचोड़ है । 


वजतक श्‌ कक 
सामाजिक तथा आर्थिक दशा 


म देख चुके हैं कि प्राचीन भारत का इतिहास एक देश का कम से कम ३,००० वर्षों का 
इतिहास है जिसमें विविध जातियों के लोग रहते थे। इन सहस्लाब्दियों के दौरान में 
भारतीय समाज नाना प्रकार के प्रभावों के सम्पर्क में आया और इन प्रभावों के कारण भारत: 
वासियों को निरंतर बदलती हुईं परिस्थितियों के अनुसार अपने आपको दालना सीखना पड़ा। 
कोई भी समाज स्थिर नहीं रहता है और प्राचीन भारतीय समाज भी इस नियम का अपवाद 
नहीं था। समाज को जिस प्रकार की चुनातियों का सामना करना पड़ता है आर जिस ढंग से 
उस पर इन चुनौतियों की प्रतिक्रिया होती है उसी के अनुसार परिवर्तन की गति भी बदलती 
रहती है। परंतु यदि किसी भी समाज को उसके कई शताब्दियों के जीवन की परष्ठभूमि में 
देखा जाये तो यह परिवतंन स्पष्ट रूप से दिखायी देता है और प्राचीन भारत की सामाजिक 
तथा आर्थिक दशा का उल्लेख करते हुए हमें परिवर्तन के इसी सिद्धांत को ध्यान में रखना 
चाहिए। 
प्राचीन भारत के पूरे समाज की मुख्य लाक्षणिकताओं का वर्णन करने के लिए कुछ निष्कप 
सहायक होंगे आर आशा की जाती है कि पाठकों को इसमं कोई आपत्ति भी नहीं होगी। इस 
प्रकार के निष्कर्पों मं सबसे महत्वपूण “वर्ण? की धारणा है ओर इसलिए आगे के विवेचन 
का सूत्रपात हम इसी धारणा से करेंग। बहुधा यह कहा जाता है कि व्ण-व्यवस्था भारत में 
समाज संघटन का सबसे स्थायी रूप रही है। वण-व्यवस्था भारतीय समाज की एक ऐसी 
लाक्षणिकता है जो किसी दूसरे समाज में नहीं पायी जाती। परंतु इस शब्द का क्‍या अथ है ! 
हमें यह न भूलना चाहिये कि समाज संगठन के इस मूलतः भारतीय स्वरूप का वणन करने के 
लिए अंग्रेज़ी म॑ जिस “कास्ट? शब्द का प्रयोग किया जाता है उसकी उत्पत्ति अपेक्षतः बहुत 
बाद में हुई है; इस शब्द का प्रयोग सबस पद्ले पुतंगालियों ने एसी समाज-व्यवस्था के लिए. 
किया था जिसका उद्देश्य नस्ल की शुद्धता को सुरक्षित रखना था। इस व्यवस्था का स्वरूप 
और उसकी क्रिया इतनी जटिल है कि इसकी कोई संतोपजनक परिभाषा नहीं दी जा 
सकती। इस शब्द की कुछ परिमापषाएँ इस प्रकार हैं: एक परिभाषा में कहा गया है कि 
वर्ण “उस सुसंगठित समुदाय को कहते हैं जिसमें बाह्य तत्वों का प्रवेश निपिद्ध हो और जो 
कम से कम सिद्धांत की दृष्टि से पूर्णतः वंशगत हो। इसका एक परम्परागत तथा स्वतंत्र 
संगठन, एक प्रधान और एक परिषद्‌ होती है और आवश्यकता पड़ने पर इसकी सभाएँ 
होती हैं जिन्हें न्यूनाधिक रूप में पूण्ण अधिकार प्राप्त होते हैं।” एक दूसरी परिभाषा के 
अनुसार इस व्यवस्था की उत्पत्ति जातिगत विभाजन के कारण हुई और तीसरो परिभाषा में 
१५१५ 


११६ प्राचीन भारत 


इसका संबंध अलग-अलग व्यवसायों से जोड़ा गया है। यद्यप्रि इनमें से कोई भी परिभाषा 
पर्याप्त नहीं है फिर भी इनसे हमें वर्ण की कुछ विशिष्टताएँ समझने म॑ सहायता मिलती 
है। इसकी सबसे प्रमुख लाक्षणिकताएँ ये हैं कि इस समुदाय की सदस्यता वंशगत होती है 
और अपना व्यवसाय तथा जीवन-साथी चुनने में हर सदस्य को कुछ कठोर नियमों का पालन 
करना पड़ता है; कुछ वर्णों की पंचायतों को वर्ण (विरादरी) के नियमों का उल्लंघन करनेवाले 
अपराधी को दंड देन के आमास-न्यायिक अधिकार भी होते हैं। परतु ये लाक्षणिकताएँ तो 
इस व्यवस्था मे बहुत बाद में कई शताब्दियों के विकास के बाद उत्पन्न हुई । 

परंतु “जाति-पात ? शब्द से हमें कई युगों के दोंगन मं इस व्यवस्था के एतिहासिक 
विकास को समझने म॑ अधिक सहायता नहीं मिलती। इस व्यवस्था का वणन करने के लिए 
“वबण? तथा “जाति” शब्दों का प्रयोग किया जाता है, जिनके शाब्दिक अथ हैं “रंग”? 
ओर “जन्म ?। पहला शब्द जातीय विभेद को इंगित करता है और बादवाले शब्द का 
अमिप्राय “जन्म ? अथवा “ उत्पत्ति? सं है। सबस पहले आर्यों तथा आनार्यों के जातीय 
अंतर को स्पष्ट करने के लिए * आय-वर्ण ”? तथा “टासवण ? शब्दों का प्रयोग किया गया और 
ऋग्वेद म॑ ये शब्द इसी प्रसंग म॑ प्रयुवत हुए हैं। जो आये भारत में आक्रमणकरियों 
के रूप में आये उनका रंग-रूप, धर्म, रीति-रिवाज और आचार-व्यवद्यर यहा के अनाये 
मूल-निवासियों से सबंथा भिन्न था आर इसी अंतर के फलस्वरूप भारत का विकासशील 
समाज दो मुख्य भागों में विभाजित हो गया। राजनीतिक दृष्टि से आय विजेता थे और 
अनाये पराजित ओर जातीय अंतर की दृष्टि से आर्यों का रंग गोरा था ओर अनायों का 
काला। आयेकालीन समाज में तीन वर्ग थ जो व्यवसायों के आधार पर संगठित थे : 
सनिक-प्रशासक वर्ग, पुरोहित वगे आर कृपक-शिल्पकार व्ग। ऋग्वेदिक काल तक इन 
तीनों वर्गों की एक दूसरे से अलग करनेवाली सीमाएँ इतनी स्पष्ट नहीं हुई थीं और इसीलिए 
वे अनुल्लंघनीय नहीं थीं। एक बढ़ता हुआ समाज होने के नात आयकालीन समाज में काफ़ी 
सामाजिक गतिशीलता थी और इन परिस्थितियों का प्रतिबिंत्र ऋग्वेद में भी मिलता है। 
जैसे-जैसे विभिन्न व्यवसायों का विकास होता गया आर व्यावसायिक कौशल पिता से पुत्र का 
उत्तराधिकार में मिलने लगा, वेसे-वेस इन वर्गों में प्रथक समुदायों के रूप में घनीभूत होने की 
प्रवृत्ति आती गयी और समय की गति के साथ यह वर्ण-व्यवस्था की स्थापना का एक उपकरण 
बन गया। यह तो सत्य है कि ऋग्वेद के अंतिम मंडल की एक ऋचा में यह कहा गया है कि 
ब्रह्मा के शरीर से समाज के चार वर्णा की उत्पत्ति हुई, परंतु कई विद्वान इस ऋचा को संदिग्ध 
मानते हैं । फिर भी इसके बाद के कई युगों में इस ऋचा के आधार पर अनेक सिद्धांत 
निर्धारित किये गये और हम देग्वत हैं कि बाद के विधि-निमाताओं ने इसका हवाला बड़े 
उत्साह के साथ दिया है। इस ऋचा म॑ कहा गया है कि ब्राह्मण ब्रह्मा के मुख से, क्षत्रिय ब्रह्मा 
की भुजाओं से, वेश्य उनकी जॉँघ से और शूद्र उनके चरणों से पैदा हुए। यह एक बहुत 
सुंदर उपमा है जो समाज के विभिन्न वर्णा के अलग-अलग कार्यविमाजन के वर्णन पर पूरी 
उतरती है। इस प्रकार ब्राह्मण पवित्र मंत्रों का प्रचारक तथा शिक्षक, क्षत्रिय योद्धा और वैश्य 
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सम्पत्ति का उत्पादक तथा कर देनेवाला होता हे और श॒द्रका अस्तिन्‍्व केवल ठच्छु कामों को 
करने के लिए है। परंतु मनु जैसे विधि-स्वय्रिताओं द्वारा वर्णित परवर्ता समाज में इन चार 
मुख्य वणा के अतिरिक्त अन्य समुदाय भी थ जिनकी व्याग्व्या उनकी उत्पत्ति तथा काम के 
प्रसंग में करना आवश्यक था। इस उद्देश्य स “ संकर ? वर्णा का सिद्धांत बड़ी गंभीरता के 
साथ प्रतिपादित किया गया। इस. सिद्धांत के अनुसार समाज के चार वर्ण मुख्य वर्णों 
के बीच अंतसरत्र्णीय विवाहों के कारण अलग-अलग समूहों म॑ बेंटत गये और इनकी 
संख्या कई-गुनी हो गयी, इस प्रकार के विवाह-संबंधों के फलस्वरूप जो संतान होती थी वह 
उस समय के अनेक समुदायों स किसी एक म॑ं शामिल हो जाती थी। उदाहरण के लिए 
याद कोई वेश्य स्त्री किसी शूद्र स विवाद कर लेती थी ता उनका पत्र आयोगव जात का हो 
जाता था और उस “कला के करतब दिखाकर (जैसे साव॑जनिक दंगलों आदि में भाग लेकर 
या नाच-गाकर) अपन जीवन का निवाह करना पड़ता था।” यदि कोई शुद्र किसी क्षत्रिय 
स्त्री से विवाह कर लता था तो उसका पुत्र मागध कहलाता था और मागघ का काम होता था 
“बीच बाज़ार में आवाज़ लगा-लगाकर (क्रय वस्तुओं के) सदगुणों का बखान करना, जिस 
हम आजकल की शब्दावली मे विज्ञापन का काम कह सकते हैं। परंतु “मागघ”? शब्द 
“मगध ! से बना है जो दक्षिणी त्रिहार मं है आर इसका अर्थ केवल “मगश् निवासी? हो 
सकता है। इससे पता चलता है कि किस चत॒गई से अपनी अलग-अलग संस्कृति रखन 
वाली विभिन्न जातिया आरयों के समाज में सम्मिलित कर ली गयी थीं, और ऐसी परिस्थिति में 
हम इसी निप्कप पर पहचते हैं कि मागध एक समुदाय विशेष से संबंध रखते थ जिसकी उत्पत्ति 
एक प्रदेश पर आधारित थी। इस उदाहरण से हम पता चलता है कि कई युगों के दौरान 
मे वण-व्यवस्था का विकास किस प्रकार हआ होगा। हम अब इसी विपय पर विचार करेंग। 
जैसा कि हम ऊपर देख चुके हैं, विकासवान भारतीय समाज में जो अलग-अलग समृह 
बने उनका आधार जातिगत था, और इन समूहों की सदस्यता वंशगत होती थी। इसके बाद 
व्यवसायों पर आधारित समूह बने। अपनी प्रगति के ठोरान में देश और काल दोनों ही की 
दृष्टि से आरयो के समाज में आंतरिक संघर्ष चल रहा था। समाज में सर्वाच्च स्थान पाने के 
लिए दो समूहों में प्रतिद्ंद्धिता चल रही थी--एक क्षत्रिय (योद्धा वर्ग) और दूसरे ब्राह्मण 
(पुरोहित वर्ग), क्षत्रियों में समस्त राजनीतिक सत्ता अपने हाथों में ले लेने की प्रत्नत्ति थी और 
पुरोहित वग का कहना यह था कि यह निर्धारित करने के लिए, कि समाज में किसका पढ़ 
ऊँचा है ओर किसका नीचा, धार्मिक सत्ता की कसोंटी को ही सर्बोपरि महत्व दिया जाना 
चाहिये। बहुत आरंभ में ही जैसे-जैसे धार्मिक ज्ञान और विधि-संस्कारों का क्षेत्र और जटिलता 
बढ़ती गयी होगी, वैसे ही वैसे पुरोहित वग भी एक संकुचित समूह का रूप घारण करता 
गया होगा जिसमें केवल वे ही लोग आ सकते थे जो पुरोहित बर्ग से संबंध रखते हों, और 
समय बीतने के साथ उनके दावे केवल बढ़ते ही नहीं गये बल्कि वे उन पर अधिक ज़ोर भी 
देने लगे। धार्मिक विधि-संस्कारों की जयिलता विधि-संस्कारों की व्याख्या करनेवाले ब्राह्मण 
आदि ग्रंथों में प्रतिबिंबित होती है; इन विधि-संस्कारों को संपन्न कराने के लिए व्यापक ज्ञान 
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और दीघ अभ्यास करना आवश्यक था। एक ओर जहाँ पुरोहित वर्ग में पवित्र धर्म-संस्कारों के 
अपने ज्ञान के कारण दूसरों को अपने समूह में प्रविष्ट न करने की प्रद्धत्ति आ गयी थी तो 
दूसरी ओर क्षत्रिय भी अपने कत्यों तथा अपनी सत्ता के महत्व पर ज़ोर देते थे और कुलीनता 
के महत्व की दुह्ाई देते थे। वेश्य वर्ग बहुत समय तक असंगठित अवस्था में रहा और 
बाद में जब झूद्रों को भी आयों ने अपने समाज में स्थान दिया तो उनके पद में इस उन्नति 
के कारण वैश्यों का पद कुछ नीचा हो गया। बाद में यहाँ की कुछ आदिवासी जातियों, 
जैसे निपाद आदि, के इस समाज में सम्मिलित कर लिये जाने से समाज का वर्ग-सोपान 
ओऔर भी जटिल हो गया। 

विभिन्न युगों के हमारं धर्मग्रंथों स पता चलता है कि पुरोहित वर्ग के दावे क्रमशः किस 
प्रकार बढ़ते जा रह थे। ब्राह्मणों को धीरें-घीरे इतनी अधिक संख्या में विशेष अधिकार प्रात 
हो गये कि वह “मूदेव ? बन गया, उसका पद प्रथ्वी पर देवता के समान हो गया। उदाहरण 
के लिए, स्मृतियों में कहा गया है कि यदि बआह्मण कोई अपराध करे तो उसे इस अपराध के 
दंड में केवल निर्वासित किया जा सकता है, परंतु यदि कोई दूसरा व्यक्ति वही अपराध करे 
तो उसे मृत्युदंड दिया जायगा। परंतु क्षत्रिय ब्राह्मणों क इन लम्वे-चोड़े टावों की चुपचाप 
स्त्रीकार कर लेनेवाले नहीं थे; बाद्ममत तथा जनमत ब्राह्मणों की धर्मसत्ता के विरुद्ध विद्रोह 
की भावना का प्रतीक हैं। यह विद्राह काफ़ी समय तक सफल रहा और विकासोन्मुस्थ “वर्ण” 
व्यवस्था की प्रगति कुछ समय के लिए रुक गयी। 

स्मृतियों के युग में हम एक ऐस समाज फी स्थापना देस्वत हैं जिसमें “वर्ण ? व्यवस्था 
की सभी मुख्य लाक्षणिकताएँ विद्यमान थीं। समाज के वर्ग-सोपान में हर वर्ग एक दूसरे से 
बिल्कुल प्रथक हो गया था, पुरोहित वर्ग इस समाज का शिरोमणि था और शाद्र ब्राह्मणों के 
तिरस्कृत अनुयायी थं। हर वर्ग की सदस्यता पूर्णतः वंशगत हो गयी थी और अलग-अलग 
वर्णों के लोगों के लिए अलग अलग उद्यम निधारित कर दिये गये थ। यह ते कर दिया गया 
था कि ब्राह्मण का काम शिक्षा देना और यज्ञ सम्पन्न कराना है; क्षत्रिय का काम था संसार की 
रक्षा के लिए निरंतर सशस्त्र रहना; वैश्य का काम था पशुपालन, कृषि तथा ऋण देना ओर 
श॒द्वों का काम था द्विजों की सवा करना आर व्यावसायिक कलाओं की हर शाखा में काम 
करना। इनमें से प्रथम तीन वर्णो को द्विज कहते थे। 

द्विज शब्द का अर्थ है उपनयन संस्कार द्वारा दूसरा जन्म लेना। इस अवसर पर बालक को 
यज्ञोपवीत पहनाया जाता था। यह संस्कार बाल्यकाल की समाप्ति पर ब्रह्मचय अवस्था में प्रवेश 
करने का द्योतक था। प्राचीन भारत में मनुष्य के जीवनकाल का चार अवस्थाओं अथांत्‌ आश्रमों 
में विभाजित कर दिया गया था। वर्ण के बाद आश्रमों का ही सत्रसे अधिक महत्व है। ये चार 
आश्रम थे + ब्रह्मचर्य (विद्योपाजन की अवस्था), गदस्थ (पारिवारिक जीवन की अवस्था), 
वानप्रस्थ (वन में आश्रम का जीवन) और संन्यास (पूर्ण त्याग का जीवन)। यह व्यवस्था 
तकंहीन नहीं थी क्योंकि इसकी जड़ें जीवन के प्रति प्राचीन मारतीय दृष्टिकोण म॑ गहराई तक 
जमी हुईं थीं। प्राचीन भारतवासी जीवन को आत्म-बोध का साधन मानते थे। आत्मबोध 
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उस लम्बी प्रक्रिया की चरम अवस्था को कहते हैं जिसके दोरान में मनुष्य को जीवन के चार 
आदशो का पालन करने की यथासंभव चेष्टा करनी चाहिये। ये चार आदरश हैं: धमं, 
अर्थ, काम, मोक्ष। मनुष्य के कतंव्यों की दृष्टि से हम क्रमशः इनकी व्याख्या इस प्रकार कर 
सकते हैं : विवेकपूर्ण व्यवद्यर का कतव्य, आर्थिक कर्तव्य, वेशर्दद्धि का कतंव्य और आत्मा के 
प्रति कतंव्य | 

आश्रम शब्द की उत्पत्ति श्रम धातु स हुई है, जिसका अर्थ है किसी काम का प्रयास 
करना। फलतः इसका अभिप्राय उस स्थान से भी हे जहाँ मनुप्य प्रयास करता है और प्रयास 
करने की विधि से भी। इसलिए यह शब्द जीवन की ठम्बी यात्रा म॑ एक विशेष अवस्था का 
ग्योतक है। जीवन का चार अवस्थाओं में विभाजित करने की योजना कुछु निश्चित धामिक 
तथा सामाजिक आवश्यकताओं की पूर्ति के लिए धीरे-घीरे विकसित हुई, इन आवश्यकातओं 
की पूर्ति अनिवाय होती जा रही थी। प्राचीनतम ग्रंथों में केवल पहले तीन आश्रमों का 
उल्लेख मिलता है, अर्थात्‌ ब्रह्मचर्य, गहस्थ तथा वानप्रस्थ आश्रम। रांंभव है कि चौथी और 
अंतिम अवस्था बाद में चलकर जीवन की इस सामान्य योजना में शामिल कर ली 
गयी हो। यों देखने म॑ तीसरी ओर चौथी अवस्थाएँ एक जसी ही हैं परंतु अंतिम अवस्था में 
संसार को त्याग देने का भाव ओर भी परिपूर्ण हो जाता है और इस अवस्था में प्रवश करने से 
पहले जो संस्कार होत हैं उनका तात्यय भी यही होता है कि जीवन से बिल्कुल नाता तोड़ 
लिया गया है। इस बात पर ज़ोर दिया गया हैं कि साधारणतया हर मनुष्य को जीवन की इन 
चार अवस्थाओं स इसी क्रम में गुज़रना चाहिये। चूकि दर मनुष्य को स्वयं अपने प्रति और 
समाज के प्रति कुछ कतव्यों आर दायित्वों का पालन करना होता है इसलिए यह आवश्यक है 
कि वह इनका पालन उचित समय पर ओर उचित दंग स कर। इन कतंव्यों कों ऋण कहा 
गया है। ऋण तीन प्रकार के होते हैं : ऋषियों का ऋण, पूर्वजों का ऋण, ओर देवताओं का 
ऋा। मनुष्य ब्रह्मचनय आश्रम में वेदों का अध्ययन करके, गहस्थ आश्रम में संतानोत्पत्ति द्वारा 
आर वानप्रस्थ आश्रम म॑ यथाशक्ति यज्ञादि करके क्रमशः इन तीन क्यों से उऋण हो सकता 
है। इन तीनों दायित्वों को पूरा करने के बाद ही मनुष्य को मोक्ष अर्थात्‌ इस संसार से मुक्ति 
की बात सोचनी चाहिए ओर संन्यास आश्रम में प्रवेश करना चाहिये। 

ब्रह्मचय आश्रम उपनयन संस्कार के बाद आरंभ होता था। इस संस्कार के बाद बालक 
विद्यार्थी हो जाता था और अपने गुरु के घर रहने लगता था। वह अपना सारा समय 
ज्ञानोपाजेन में व्यतीत करता था और निधघनता तथा संयम का जीवन व्यतीत करता था। 

यह क्रम लगमग १२ वर्ष तक चलता था जिसके बाद समावतंन संस्कार होता था, अथात्‌ 

विद्यार्थी अपने घर लोट आता था। इसके बाद वह विवाद करके ग्हस्थ जीवन व्यतीत करता 
था और जब उसके बाल सफेद होने लगत॑ थे और शरीर पर झरियाँ पड़ने लगती थीं तब वह 
वानप्रस्थ आश्रम में प्रवेश करता था। वह अपना घर-बार छोड़कर अपनी पत्नी के साथ वन 
के आश्रम में रहने लगता था; वह बहुत साधारण जीवन व्यतीत करता था, भिक्षा लेता था, 
यश करता था और वेदों तथा उपनिषदों का अध्ययन करता था। बाद में यदि उसकी इच्छा 
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होती थी तो वह संन्यासी हो जाता था; इस अवस्था में वह बिना किसी घर-बार के अकेला 
रहता था और मोक्ष प्राप्त करने का प्रयत्न करता था। 

ये चार आश्रम एक एसी जीवन पद्धति के द्योतक हैं जो प्राचीन भारत की आत्मा को 
समझने म॑ हमारे लिए बहुत महत्व रखते हैं। इन आश्रमों का आकार इस कल्पना पर है कि 
मनुष्य का सारा जीवन मोक्ष के लिए तयारी होती है और इसलिए व्यक्ति तथा समाज दोनों 
ही के कल्याण की दृष्टि से इसका उचित संगठन आवश्यक है। पहले आश्रम में मनुष्य से अपने 
देशवासियों की सांस्कृतिक तथा आत्मिक परम्पराओं के विपय में पूरी जानकारी प्राप्त करने 
की आशा की जाती है ओर इस प्रकार उसकी शिक्षा दीक्षा द्वारा सांस्कृतिक परम्परा का क्रम 
चलते रहने का आश्वासन हो जाता है। दूसरे आश्रम में जीवन ओर समाज की आर्थिक 
तथा जीवोत्पत्ति-संबंधी आवश्यकताओं की पूर्ति होती हैं। तीसरे आश्रम म॑ पहुंचकर मनुष्य 
से यह आशा की जाती है कि वद अपने स्वार्थों ओर संसार के माया मोह स बहुत ऊँचा उठ 
जाये। चोथ आश्रम में वह समस्त जीवन के अंतिम लक्ष्य अर्थात्‌ मोक्ष की प्राप्त करने की 
चेष्टा करता है। इस प्रकार हम देखते हैं कि इन आश्रमों की व्यवस्था इस प्रकार की गयी है 
कि व्यक्ति के सर्वोगीण विकास के साथ ही समाज का कल्याण भी सुनिश्चित हो जाये। ये 
ग है धर्म की परम्परा अथात्‌ समाज 
का संरक्षण तथा विकास; और दूसरी है यज्ञ की परम्परा, आर्थात्‌ मनुष्य के व्यक्तित्व की इस 
प्रकार ढालना कि उसके समस्त संघर्ष मिट जाये आर यज्ञ की भावना द्वारा व्यक्ति के 
विकास में सहायता देना। पहले आश्रम में समाज का यह दायित्व होता है कि वह व्यक्ति का 
भार वहन करे ओर उसे उसकी सांस्कृतिक परम्पराओं से अवगत कराये; दूसरे आश्रम में हर 
व्यक्ति से यह आशा की जाती है कि वह आशिक क्षेत्र म॑ अपने दायित्वों को पूरा करके 
समाज के प्रति अपनी क्रण से उक्रण हो: तीसरे आश्रम में मनुष्य दाशनिक समृद्धि का 
अनुभव प्राप्त करता है और चाथ आश्रम मं वह अनंत की स्ोज म॑ अपना जीवन व्यतीत 
करता है। इस प्रकार, पहली अवस्था में मनुष्य ज्ञानोपाजन करता है, दूसरी में कर्म करता 
है, तीसरी में मनन-चिंतन करता है, और चोथी में आत्म-बोध प्राप्त करता है। मनुष्य 
के व्यक्तित्व के विकास का नियमन करके ओर समाज के दायित्व निधारित करके, इस 
आश्रम-पद्धति ने प्राचीन भारत की सांस्कृतिक परम्पराओं की सुरक्षित रखने तथा उन्हें समृद्ध 
बनाने में सराइनीय योग दिया। समाज या व्यक्ति के विकास में किसी प्रकार की बाधा डाले 
बिना इस आश्रम-पद्धति ने जीवन को स्थायित्व प्रदान किया ओर इसी प्रसंग म॑ प्राचीन भारत 
की सांस्कृतिक परम्परा के निमाण तथा विकास पर उनका प्रभाव सब से महत्वपूर्ण है। 

परंतु आश्रम-पद्धति के अनुसार जीवन व्यतीत करने का अधिकार केवल तीन द्विज वर्णी को 
था। शूद्र को न वेदों का अध्ययन करने का अधिकार था न मोक्ष-प्राप्ति की चेष्टा करने का | 
उसका कतंब्य केवल तीन श्रेष्ठतर बर्णा की सेवा करना था ओर अपने इस कर्तव्य का उचित 
पालन करके वह अगले जन्म म॑ अपने जीवन को श्रेष्ठतर बनाने की आशा कर सकता था। 
यह सर्वथा अन्यायपूण सिद्धांत था क्योंकि इसके कारण भारतवासियों की एक बहुत बड़ी संख्या 
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हमेशा के लिए अज्ञान और दासता का जीवन व्यतीत करने पर बाध्य कर दी गयी। यह बात 
उल्लेखनीय है कि इस अन्यायपूर्ण पद्धति के कारण अनेक विद्रोह हुए जिनमें सब्र से प्रबल 
गौतम बुद्ध का विद्रोह था; गौतम बुद्ध ने अपने संघ के द्वार ब्राह्मणों और शुद्रों सभी के लिए 
समान रूप से खोल दिये और चुनौती देते हुए यह घोषणा की कि किसी भी व्यक्ति के वैयक्तिक 
अथवा सामाजिक मूल्यांकन की एकमात्र कसोटी उसके गुण हैं, उसका कुल नहीं। इसमें तो 
संदेह नहीं की पुरोहितों ने गोद्धों के विरुद्ध बड़े कटु धर्मादेश जारी किये पर ब्राह्मणों के 
पक्षघर विधिकर्ताओं ने अपनी संहिताओं में जो बाते कही हैं उन्हें स्वीकार करने मं हमें बहुत 
सतक रहना चाहिये। यह बड़े दभाग्य की बात है कि प्राचीन भारत के विपय म॑ जानकारी 
प्राप्त करने के लिए हम इतनी बड़ी हद तक इसी पुरोहित वग की लिखी हुई पुस्तकां का 
सहारा लेना पड़ता है; दुर्भाग्य की बात इसलिए कि वे केवल चित्र के पहलू को पेश करते 
हैं आर, जसा कि गवेषणा से पता चला है, अपने विरोधी पक्ष के दश्टिकोण को तोड़-मरोड़ कर 
प्रस्तुत करत हैं, जो निश्चय ही उसक साथ बहत बड़ा अन्याय है। 

विकासवान वण-व्यवस्था ने विवाह संस्कार पर भी अपना प्रभाव डाला। इस संस्कार के 
संत्रंध में त्रिरादरी के भीतर और बियदरी से बाहर विवाह करने के कुछ नियम थे। विधि- 
कर्ताओं का यह आग्रह था कि विवाह “बिरादरी ? के अंतर ही होना चाहिये ओर इस दृष्टि 
से यह संस्कार एक ही तिरादरी के लोगों के बीच सम्पन्न किया जा सकता था। परंतु एक 
दूसरे नियम के अनुसार समाज की दृष्टि में मान्य तथा वाछुनीय होने के लिए विवाह संस्कार 
बियदरी के बाहर के लोगों के साथ होना भी आवश्यक था क्योंकि दो समोत्र व्यक्तियों का 
आपस में विवाह नहीं हो सकता था। त्रिरादरी से बाहर विवाह करने की प्रथा के दो पहलू 
ध--एक तो गात्र से बाहर विवाह करन की प्रथा और दूसरे सपिण्ड अर्थात्‌ “ निकट संबंधी ?” 
से विवाद्द न करने की प्रथा, जिसके अंतगत यदि कोई दो स्त्री-पुरुष कुछ सुनिश्चित सीमाओं 
के भीतर एक दूसरे के पितृत्रंधु या मातृबंधु हों तो उनके बीच विवाह-संत्रंध वर्जित था। कुछ 
जातियों (त्रिरादरियों) म॑ बिंरादरी स बाहर विवाह के नियमों का क्षेत्र अत्येत व्यापक था और 
अन्य कुछ तिरादरियों म॑ उनका क्षेत्र सीमित था। 

“गांत्र! तथा 'सपिण्ड? के बारे म॑ अधिक विस्तार से कुछ बता देना आवश्यक है। 
मुलतः “गोत्र? शब्द का अर्थ गोशाला होता है पर व्यापक अथ में उस सामान्य निवासस्थान 
के लिए इस शब्द का प्रयोग किया जाने लगा जहाँ एक परिवार रहता हो और फिर और आगे 
चलकर इसका अथ “जाति? हो गया। गोत्रों के नाम कश्यप तथा जमदमि आदि कुछ प्रख्यात 
ऋषियों के नाम पर रखे गये हैं ओर जो लोग एक ही गोत्र के होते हैं वे सब एक ही प्रवज 
की संतान माने जाते हैं जिसके नाम पर उनकी गोत्र का नाम चलता है। यह तर्क दिया 
जाता है कि गोत्र-व्यवस्था और गोत्र से बाहर विवाह करने की पद्धति मूलतः अनार्य सामाजिक 
संगठन की लाक्षणिकताएँ थीं जो बाद में आर्या के धार्मिक विश्वासों तथा आचार- व्यवहार में 
सम्मिलित हो गयीं। गणचिह्नों के स्वरूप कुछ गोत्रों के नामों के महत्व से इस तक का कुछ 
पुष्टि मिलती है। परंतु सभी गोत्रों के नाम गणचिह्न नहीं हैं ओर इसलिए यह मानना 
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अधिक तक्कसंगत होगा कि गोत्र का अभिप्राय एक ही पूर्वज की संतानों से था और “प्रवर ” 
के प्रसंग में इसका अभिप्राय सामान्य उत्पत्ति से होता था। गोत्र तथा प्रवर पद्धति का पूणे 
रूप से विकास पुरोहित वर्ग में हुआ जहाँ विवाह-संस्कार का नियम इसी पद्धति के अनुसार 
हाता था और ब्राह्मण वर्ण के बाहर त्रिरादरी के भीतर ही विवाह करने का नियम सबेव्यापी था। 

पिछले परिच्छेद में हम “प्रवर? शब्द का प्रयोग कर चुके हैं। यह शब्द किसी व्यक्ति के 
पृवजों की उस नामावली को इंगित करता है जो आहुति स्वीकार करके देवताओं तक पहुँचा 
देने के लिए अग्नि देवता का आह्नान करते समय पढ़कर सुनायी जाती थी। समय की गति 
के साथ “प्रवर? की अवधारणा में परिवर्तन आता गया और वह किसी व्यक्ति के पूवजों को 
न इंगित करके संस्कारों या विद्या की उस पद्धति विशेष को इंगित करने लगा जिससे किसी 
व्यक्ति विशेष का संबंध होता था। इस अथ में “प्रवर ” का अभिप्राय शिष्यत्रत्ति स होता था 
और इसका प्रयोगक इस अथ में केवल पुरोहित वर्ग तक सीमित था। अपनी प्रारंभिक 
अवस्था म॑ गोत्र से बाहर विवाह करने का प्रतित्रंध केवल साधारण गोत्र तक ही सीमित रहा 
ड्ोगा परंतु बाद में इन प्रतिब्धों का क्षेत्र आर भी व्यापक बना दिया गया ओर “प्रवर? के 
नियम का पालन भी आवश्यक हो गया। मनु की रचनाओं में “ प्रवर” शब्द का कोई उल्लेख 
नहीं मिलता; पर गौतम ओर वशिष्ठ ने इसका उल्लेख किया है जिससे पता चलता है कि 
एक प्रतित्रंधात्मक नियम के रूप में इसे मनु तथा परागामी विधिकतांओं के बीच की अवधि 
में ही मन्यता प्राप्त हुई होगी। यह बता देना आवश्यक है कि गोत्र के संत्रेध में मनु के 
आदेश परागामी विधिकताओं की अपेक्षा कम कठोर ओर अधिक नमनीय हैं। सूत्र-ग्रंथों का 
अध्ययन करने से पता चलता है कि गोत्र से बाहर विवाह करने का नियम समाज का एक 
ऐसा नियम था जो अभी पूरी तरह बन नहीं पाया था। धीरे-धीरे समाज इस नियम को 
स्वीकार करने लगा और एक अनुल्लंघनीय मानदंड के रूप म॑ इसे ओआपचारिक रूप दे दिया 
गया; इस मानदंड के अनुसार एक ही गात्र आर प्रवर के दो व्यक्तियों के बीच विवाह-संबंध 
की स्थापना आपत्तिजनक त्रापित कर दी गयी। 

विवाह-संबंध के विषय में तीसग नियम जिसने बिरादरी के बाहर विवाह करने की पद्धति का 
प्रचलन किया वह सपिण्ड संबंध के बारे में था। पिण्ड का अथ होता है मृत्यु के बाद अर्पित 
किया जानेवाला नवेद्य। अंत्येष्टि क्रिया के समय तथा श्राद्ध के समय, मृत पृर्वजों को चावल 
के पिंड अपिंत किये जाते थे। ये पिंड नवेद्य अर्पित करने वाले व्यक्ति के तीन म्रत पूर्वजों 
अर्थात्‌ पिता, दादा तथा परदादा को चढ़ाये जाते थे। इसक अतिरिक्त परदादा के तीन 
यूवजों की भी इस नवेद्य का कुछ अंश मिलता था अथांत्‌ श्राइ-संस्कार के समय हाथ पर 
पानी डालते समय उसके साथ बहकर गिरनेवाला भाग। ये सारी पिढ़ियाँ सपिण्ड संब्रंधियों की 
सीमा में आती हैं आर इस प्रकार नियम के अनुसार सात पीदियों तक यदि कोई दो व्यक्ति 
एक-दूसरे के सपिण्ड संबंधी हों तो उनके बीच विवाह-संबंध वर्जित था। परंतु इस संबंध में 
बहुत मतभेद है कि कितनी पीदियों तक दो व्यक्तियों के बीच सपिण्ड संबंध होने पर उनका 
विवाह-संत्रंध वर्जित था। आरंभ में यह प्रतित्रंध केवल दो पीदियों तक लागू होता था; बाद में 
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धीरे-धीरे बढ़कर पांच पीढ़ियों तक और फिर सात पीढ़ियों तक लागू होने लगा। सूत्रों के 
काल में सपिण्ड संबंध विषयक विचार ठोस रूप धारण करने लगे ओर मनुस्मति में हम 
विरादरी के बाहर विवाह करने के इस प्रतिबंध को और व्यापक सीमाओं तक लागू होता 
देखते हैं, क्योंकि मनु ने पितृबंधुओं तथा मातृबंधुओं दोनों ही के बीच विवाह-संबंध वर्जित 
ठहराये हैं। सपिण्ड-संब्ंध विपयक नियमों के अनुसार बुआ ओऔर मामा की बेटियाँ भी इन्हीं 
वर्जित सीमाओं में आ जाती हैं। धमंशास्त्रों मं सपिण्ड संबंध के क्षेत्र से बाहर विवाह करने 
की अपेक्षा गोत्र स बाहर विवाह करने के प्रतिबंध पर हमेशा ज्यादा ज़ोर दिया गया है; क्योंकि 
सगोत्र विवाह को तो सर्वथा अमान्य ठहराया गया हैं परंतु सपिण्ड-संबंध विपयक नियमों का 
उल्लंघन इतना बड़ा अपराध नहीं समझा जाता था कि उसके कारण विवाह अमान्य घोषित 
कर दिया जाये। सपिण्ड विपयक विचार के विकास का इतिहास बताता है कि वेदिक काल में 
कुल पीढ़ियां तक के पितत्ंधुओं म॑ं आपस म॑ विवाह संबंध नहीं स्थापित किया जाता था परंतु 
मादृतंधुओं म॑ तीन या चार पीढियाो छाड़कर आपस म॑ विवाद है सकता था। मनु ने उन 
पीटियों की संख्या बदा दी जिनमें विवाह-संत्रंध स्थापित नहीं किया जा सकता था ओर 
विशेष रूप से उनका उद्देश्य तीसरी पीढ़ी तक के संत्रेधियां के बीच विवाह-संबंधों की रोकना 
था। उनके बाद के वशिए तथा याशवल्क्य आदि लेखकों न सरपिण्ड-संबंध की प्रतिबंध-सीमा 
पितृबंधुओं के लिए सात पीढ़ी तक जआर मातृबंधुओं के लिए पौच पीढ़ी तक बढ़ा दी । 

मोट-मोट तौर पर प्राचीन भारत म॑ विवाह संबंधी नियम दो थ। पहला नियम बिरादरी के 
भीतर विवाह करने के संबंध में था जिसम॑ सबण विवाह अथांत एक ही जातीय समूह में विवाह 
करना वांछुनीय बताया गया था। बाद में जब जाति अथात वर्ण (बिरादरी) प्राचीन भारतीय 
समाज की एक सुस्थापित लाक्षणिकता बन गयी तो त्रियदरी के भीतर ही विवाह करने का 
नियम जातीय अथवा उपज्ञातीय समूह पर भी लागू होने लगा। बिरादरी स बाहर विवाह करने 
के संबंध म॑ पहल तो गोत्र से बाहर विवाह करने की पद्धति थी जो ब्राह्मणों के समय में 
प्रचलित हुई और बाद में एक ही “प्रवर” की संतानों के बीच विवाह संबंध स्थापित न होने 
की पद्धति इसी से सम्बद्ध हो गयी। सपिण्ड-संबंध की सीमा से बाहर विवाह करने के बारे 
में जो नियम था उसका आशय यह था कि सात पीढ़ी तक के पितृबंधुओं और पाँच पीटियों 
तक के मातृत्रंधुओं में विवाह-संबंध स्थापित नहीं हो सकता । सारांश यह कि समाज की दृष्टि 
में विवाह के मान्य होने के लिए यह आवश्यक था कि जहाँ तक जाति (बिरादरी) का संबंध 
है वह एक ही जाति (बिरादरी) के लोगों के बीच हो और जहाँ तक गोत्र, प्रवर (परंतु बाद 
में प्रवर का प्रचलन समाप्त हो गया) ओर सपिण्ड संबंधों का प्रश्न है विवाह इनकी सीमा से 
बाहर किसी व्यक्ति के साथ होना चाहिये। 

प्राचीन भारत में विवाह के संबंध में ये नियम थे। इसमे संदेह नहीं कि ये नियम अत्यंत 
ब्यापक थे। सपिण्ड-संबंधों के विधय में जो नियम था उसका पालन विशेष रूप से बड़ी पाबंदी 
से किया जाता होगा क्योंकि यह नियम अगम्यागमन के भय को रोकने की प्रेरणा से बनाया 
गया था। दूसरे नियमों, अथांत्‌ गोत्र तथा प्रवर संत्नंधी नियमों को, केवल पुरोहित वर्ग में 
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ही निर्विवाद मान्यता प्राप्त थी, कम से कम प्राचीनतम काल में तो ऐसा ही था। जहाँ तक 
जाति (बिरादरी) संत्रंघी नियम का प्रश्न है, यद्यपि इसका पालन साधारणतया किया जाता था 
क्योंकि इसका संबंध सामाजिक प्रतिष्ठा और कुलीनता से था, फिर भी इसके उल्लंघन के 
उदाहरण भी काफ़ी रहे होंगे। मिश्रित जातियों के संबंध म॑ जो अत्यंत चतुराई का सिद्धांत 
बनाया गया है, जिसकी प्रशंसा करते हमारे विधिकर्ता कभी नहीं थकते, वह इन्हीं परिस्थितियों 
की दिशा में संकेत करता है। हमार विधिकतताओं ने बार-बार कद्दा है कि जातियों के 
सम्मिश्रण को सेकना राजा का कतंव्य है, इस प्रकार वे विवाह-संबंधी प्रश्नों म॑ं जाति-पांत के 
नियम का पालन करवाने के लि! गज्य द्वारा हस्तक्षेप कराना चाहते हैं। जैसे-जैसे वर्ण-व्यवस्था 
ज्यादा सख्ती से लागू होने लगी वैसे ही बसे विवाह म॑ जाति (बिरादरी) संबंधी नियम को भी 
मान्यता प्राप्त होती गयी होगी ओर समय की गति के साथ केवल एक ही जातिसमृह के लोगों 
के बीच विवाह होने का नियम-सा बन गया। परंतु विवाह में वात्स्थायन के कथनानुसार सबस 
अधिक महत्व इसी बात को ग्राप्त था कि “सुखी पति वही होगा जो उस स्त्री से विवाह करे 
जिस पर उसका हृदय और आँखें मुग्ध हो गयी हां। 
विवाह-संस्कार बड़ी धूमधाम से और विधि-नियम के अनुसार होता था। वर जब वधू के 
घर पहेँचता था तत्र यह संस्कार आरंभ होता था, वहाँ “कन्यादान ” की रीति पूरी की जाती 
थी। कन्यादान वधू का पिता देता था; उसके लिए सब्रसे पहले वह देवता को जल चढ़्ाता था 
आर अंत म॑ वर को अपनी जीवन-संगिनी के प्रति धम, अथ तथा काम के नियमों का पालन 
करने का परामश देता था। वह इस परामश की स्वीकृति की घोषणा करता था और इसक 
बाद पाणिग्रहण संस्कार आरंभ होता था जिसमें वर आर वधू एक दूसरे का हाथ पकड़कर बेठत 
थे और वदिक मंत्रों का पाठ होता था। इसके बाद अभि-परिणयन होता था जिसमें वर वधू को 
साथ लेकर तीन बार अग्नि की परिक्रमा करता था। प्रत्यक परिक्रमा पूरी कर लेने के बाद वधू 
अपने वर की सहायता से पत्थर की एक शिला पर चढ़ जाती थी और उस समय वर कहता 
था : “इस पत्थर की शिला पर चढ़ जाओ। इसी पत्थर की तरह दृढ़ रहना, शत्रुओं को 
परास्त करना और जिस प्रकार तुम इस पत्थर को अपने पेरों तले रींद रही हो उसी प्रकार 
अपने शत्रुओं को भी रौंदना। ” इसके बाद लाजा-होम का संस्कार होता था जिसमें वधू हवन 
कुंड में खीलें आदि डालती थी। इसके बाद सप्तपदी की रस्म होती थी जो अत्यंत रोचक तथा 
मपूर्ण रम्म है। वर ओर वधू दोनों एक साथ मंत्र पदत॑ हुए. चलते हैं और जीवन भर इसी 
प्रकार साथ चलने का उनका संकल्प बर के मुख्व से इन शब्दों में व्यक्त किया जाता है : 
“सात पग एक साथ चल लेनेपर तुम मेरी जीवन संगिनी बन जाओगी। तुम सदा इसी प्रकार 
मेरे साथ चलना। ” इसके बाद विवाह संस्कार संपन्न हो जाता था और वधू अपने नये घर 
चत्ती जाती थी। विवाह-वेदी की अग्नि भी उनके साथ जाती थी ओर ग्रहप्रवश संस्कार संपन्न 
हो जाने पर विवाहित जीवन आरंभ होता था। 
यह संस्कार एक अद्टट संबंध का द्योतक होता था। परंतु प्राचीन भारत में विवाह के अन्य 
कई रूप ऐसे मी थे जिनमे इतने लम्बे-चोड़े संस्कारों की आवश्यकता नहीं होती थी। विवाह 
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आठ प्रकार के बताये गये हैं, अर्थात्‌ ब्राह्म, दंव, आप, प्राजापत्य, आसुर, गांधरं, राक्षस और 
पैशाच। पहले प्रकार के विवाह में वधू का विवाह एक विद्वान के साथ होता है; दूसरे में बधू 
संस्कार के दोरान म॑ संस्कार सम्पन्न करानंवाले पुरोद्दित का दे दी जाती है; तीसरे में वधू के 
पिता को वर एक गाय ओर बल देता है; चौथ में वधू का पिता यह आशीवांद देता है कि 
नवदम्पती अपने धम का पालन करने मं सफल हों; पांचवें म॑ वधू के पिता को वर कुछ घन 
देता है; छुठे प्रकार का विवाह प्रम का बंधन होता है और इसमें बर तथा वधू की सहमति 
की ही सबसे अधिक महत्व होता है --- इस प्रकार के विवाद्द का उदाहरण दुष्यंत आर शकुन्तला 
की प्रख्यात कहानी में मिलता है; सातवें प्रकार के विवाह में वर वधू का ज़बर्दस्ती पकड़ ले 
जाता हैं आर आठवें प्रकार करे विवाह में वर वध को बहला फुसलाकर विवाह करने पर राज़ी 
कर लेता हैं। इसमें से आसुर तथा पेशाच् विवाह्यों को सबसे आपत्तिजनक माना गया है। 
राक्षस, पंशाच तथा गांधव विधि के अनुसार विबाह क्षत्रियों के लिए. उचित बताये गये हैं; 
आसुर विधि के अनुसार केवल वश्यों तथा शुद्रों की विवाह करने की अनुमति है और ब्राह्म 
विवाह आरंभ में केवल ब्राह्मणों म॑ प्रचलित था। 

हम ऊपर देख चुके हैं कि विवाह जिस टंग से सम्पन्न किया जाता है उससे उसका स्वरूप 
सांस्कारिक हो जाता है। विवाह की एक मुख्य संस्कार माना जाता है जिसके द्वाय वर तथा 
वधू जीवन के दायित्वों तथा आदरशों को मिलकर पूरा करने के लिए. एक ही सूत्र में बंध जाते 
हैं। कुछ परिस्थितियों म॑ विवाह-विच्छेद भी अनुज्ञेय है; परंतु स्मृतियों में इसे अवांछनीय 
माना गया है ओर इसका क्षेत्र केवल कुछु ही कारणों तक सीमित रखा गया है जैसे बहुत समय 
तक साथ न रहना, शारीरिक अक्षमता ओर वर अथवा वधू में मानसिक विकार संस्कार से 
पहले वधू को देवधन माना जाता है और देवता की ही आर से वधू का पिता वर को दे देता 
है । संस्कार के समय देवताओं का आह्वान किया जाता है आर विवाह होते समय होम (अग्नि) 
की विवाह संस्कार म॑ देवताओं का साक्षी माना जाता है। इन सब बातों से स्पष्ट पता चलता 
है कि विवाह की केवल एक संविदा ही नहीं समझा जाता था बल्कि वह मूलतः सांस्कारिक 
होता था। 

इस संस्कार के पूरे दौरान में वधू को वर का बराबर का साथीदार माना जाता है। दोनों ही 
प्रतिज्ञा करते हैं कि वे जीवन-यात्रा साथ-साथ पूरी करेंगे और वे एक दूसरे के प्रति अविभाज्य 
लगन, भक्ति तथा सहयोग का व्यवहार करेंग। इस प्रकार का संस्कार उसी समय साथक हो 
सकता है जब यह मान लिया जाये कि दोनों पश्च ग्रोद हैं और संस्कार के समय उच्चारित मंत्रों 
के आशय को पूरी तरह समझते हैं। इसलिए यह संस्कार उसी दशा में तकंसंगत है जब यह 
मान लिया जाये कि वधू विवाह के समय अबोध बालिका नहीं है। वास्तव में प्राचीन मारत में 
बहुत समय तक बाल-विवाह एक अपवाद मात्र था। ऋग्वेद में इसका कहीं उल्लेख नहीं मिलता 
ओर बौद्ध गंथों में बहुधा वधु को विवाह के समय “वयप्पत्ता ”--“ वय को प्रा !--कहा गया 
है। स्मृतियों में बारह-बारह और आउ-आठट वर्ष की बालिकाओं के विवाह का उल्लेख मिलता 
है, परंतु टीकाकार इस बात पर ज़ोर देते हैं कि इन आदेशों का पालन अशक्षरशः नहीं किया 


१२६ प्राचीन भारत 


जाता था। जैसे-जैसे समय बीतता गया वैसे-वैसे विवाह के लिए वधू की अवस्था की अनुशेय 
सीमा भी कम होती गयी ओर संभव है कि प्राचीन भारत के अंतिम दिनों में बाल-विवाह की 
प्रथा ने अहुत व्यापक रूप धारण कर लिया हो। 


प्राचीन भारतीय समाज म॑ स्त्रियों का क्या पद था? प्राचीन भारतीय समाज मुख्यतः पित- 
सत्तात्मक समाज था जिसमें पारिवारिक तथा सामाजिक जीवन में पुरुष का प्रभुत्व स्वाभाविक ही था । 
घर में ओर घर के बाहर भी ग्त्रियों का सम्मान होता था। स्त्रियों को सभी धार्मिक कल्पों में भाग 
लेने का पूरा अधिकार प्राप्त था और ऋग्वैदिक काल में अधागिणी के रूप में वे पुरुष के साथ 
सभी मुख्य समारोहों में भाग लेती थीं। वेदिक साहित्य में ऐेसी ऋषिकाओं तथा ब्रह्मवादिनियों 
का उल्लेख मिलता है जिन्होंने ब्रह्मचर्य द्वारा विद्योपाजन किया था। बोद्धिक क्षेत्र के द्वार 
उनके लिए बंद नहीं थ; इस बात का प्रमाण गार्गी तथा मेत्रेयी जसी विदुपियों के कायकलापों 
में मिलता है जिनके शास्त्राथों का विवरण उपनिपदों में सुर्यक्षत है। सत्रों के काल में भी, जब 
स्त्री को बौद्धिक रूप से पुरुष से नम्नतर कोटि का बताया जाता था, यह परम्परा चलती रही, 
यद्यपि उसका वेग बहुत कुछ कम हो गया था। प्राचीन ग्रंथों में स्त्री का सम्मान स्त्री के रूप में 
उतना नहीं किया गया है जितना कि एक आदश पत्नी के रूप मं, परंतु कभी-कभी स्त्री को 
अपने पति से दाशनिक विपयों पर शास्त्राथ करने का सौमाग्य मी प्रदान किया जाता था, जसे 
कि एक बार द्रॉपठी ने समाज के विभिन्न वर्णों के कर्तव्यों के बिपय में युथ्रिष्ठिर से वार्तालाप 
किया था। प्राचीन ग्रंथों क मत को भीष्म न सारांश में इस प्रकार व्यक्त किया है कि स्त्रियों 
में प्रलोभनों से बचने की क्षमता नहीं होती ओर इसलिए उन्हें निरंतर परुप के संरक्षण की 
आवश्यकता रहती है| स्त्री के चरित्र म॑ एक स्वाभाविक दुर्बलता होती है, परंतु इसके साथ 
ही यह भी कहा गया है कि उनका सदब सम्मान किया जाना चाहिये और उनके साथ शिष्टता 
का व्यवहार किया जाना चाहिये । मस्म्रतियों म॑ं तो इसस भी एक कदम आगे बटकर यह बात 
ज़ोर देकर कही गयी है कि स्त्री की बाल्यावस्था में उसके माता-पिता उसकी देखभाल 
करते हैं, युवावस्था म॑ं पति उसकी रक्षा कर्ता है और वेधव्यकाल में उसके पुत्र उसके 
भराण-पापण का प्रबंध करत हैँ इसलिए बह स्वतंत्रता पाने योग्य नहीं हे। विधवा-पनर्विवाह 
की प्रथा वदिक काल म॑ काफ़ी प्रचलित थी परंतु अब इस उपेक्षा की दृष्टि से देखा 
जाता है; गह्य सूत्रां मं ता, जो सूत्रों के काल की रचना हैं, विधवा को वैदिक मंत्रों 
का शान प्राप्त करन के विरुद्ध कड़ी चतावनी दी गयी है। वीं को म॑ कहा गया है कि. 
जहा ख्रियां का सम्मान किया जाता है वहाँ देवता प्रसन्न रहत॑ हैं, इस कथन मे उदात्त भावनाओं 
की अभिव्यक्ति मिलती है परंतु स्त्रियों की स्वाधीनता और उनके संपत्ति-संबंधी अधिकारों पर 
अनक प्रतिबंधां क कारण इसकी साथकता काफ़ी दृषित हो गयी है। पत्नी के रूप में स्त्री. 
अपने पति के अधीन होती थी और उसे परामश दिया जाता था कि वह कोई ऐसा काम न 
करे जिसस उसका पति असंत॒ष्ट हो। वास्तव में पतित्रता यहिणी की सर्देव सराहा गया है; 
सीताजी इसका सबसे ज्वलंत उदाहरण है। यदि दु्भाग्यवश कोई स्त्री विधवा हो जाती थी तो 
उससे आशा की जाती थी कि वह अत्यंत साधारण और घमर्मनिष्ठ जीवन व्यतीत करे। यदि, 


+ 
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कोई पुत्र होने से पहले पति की मृत्यु हो जाये तो स्त्री उसकी संपत्ति की उत्तराधिकारी होती थी 
परंतु इस पर भी अनेक प्रतिबंध थे। संपत्ति के संब्रंध में स्त्रियां को जो एक और अधिकार प्राप्त 
था वह था स्त्री-धन का अधिकार। स्त्री-धन तीन प्रकार का होता था; वर से बिवाह के समय 
मिले उपहार; अपने पति गया पुत्रों से प्रातत उपहार; तथा वह धन जो पति दूसरी पत्नी से विवाह 
करते समय अपनी पहली पत्नी को उसके अधिकार से वंचित करने के बदले मे देता था। 
इससे निष्कर्ष यह निकलता है कि प्राचीन भारत म॑ विभिन्न कालों के दौरान में स्त्रियों का 
पद निरंतर गिरता गया। ऋग्वेदिक काल में उन्हें जो आदर तथा सम्मान प्राप्त था वह स्मृतियों 
के काल तक पहचते केवल एक स्मृति, सुदर अतीत की एक प्रतिध्वनि मात्र रहा गया। 
उनके पद म॑ इस अवनात का कारण क्या था? बहविवाह की पद्धति, जो उस समय में 
काफ़ी प्रचलित प्रतीत होती है, कदाचित इसका एक कारण था। अशोक की दा रानियां थीं; 
चंद्रगुप द्वितीय के भी कम से कम दो रानियों थीं। इसलिए एक विवाह आदर्श भले ही रहा 
हो पर कम से कम समाज के उच्चतर वर्गों में बहुविवाह का ही प्रचलन था। जिस घर में 
एक ही पति की कई पत्नियों हो उसमें स्त्री को निम्नतर पद ही प्राप्त होता है। स्त्रियों की दासी 
बनाने के कारण भी आम तौर पर स्त्रियों की स्थिति पर बुरा प्रभाव पड़ा होगा। अनार्यों के 
विरुद्ध युद्ध में आयों ने अनेक दासियाँ बनायी होंगी ओर ये उनकी अस्थावर संपत्ति बन गयी 
होंगी। धर्म के क्षेत्र में बढ़ती हुई कड्रपंथी भावना और इसके साथ जटिल कल्पों के विकास 
के कारण धरम और कल्प का जीवन स्त्रियों के लिए कठिन हो गया होगा ओर उनका स्थान 
केबल ग्रहस्थी के जीवन तक सीमित कर दिया गया। पर इतना ज़रूर है कि घर म॑ उन्हीं का 
गज चलता था। इस आम खेंये के बावजूद हम देखते हैं कि कुछ स्त्रियों ने प्रतित्रेध की इन 
सीमाओं को तोड़कर निश्चित रूप से अपनी योग्यता सिद्ध कर दी। बीद्ध तथा जैन भिक्षुणिया 
बोद्धिक क्षेत्र में अत्यंत श्रेयस्कर ढंग से भिक्षुओं से टक्कर लेती थीं; हमारे सामने अशोक की 
पुत्री संचमित्रा का उदाहरण है जो बोद्ध धमप्रचारक बनकर श्रीलंका गयी और उस द्वीप में 
उसने बाद्ध भिक्षणियों के एक संघ की स्थापना की। फिर हमारे सामने चंद्रगुप्त द्वितीय की 
की पुत्री प्रभावी गुप्त का उदाहरण हे जिसने अपने पुत्रों की अवयस्कता के दिनों में शास्ता 
के रूप म॑ राज्य-भार सभाला था। हृर्ष की बहन राज्यश्री प्राचीन भारत की एक ओर गौरब- 
शाली स्री थी। उसके समय म॑ जो दाशनिक शास्त्रार्थ होते थ उनके प्रति उसने भी उतनी 
ही अभिरुचि दिखायी जितनी कि उसके सम्राट भाई को थी। ये नाम तो हमारी परम्परा का 
अंग बन चुके हैं, परंतु इनके अतिरिक्त और भी बहुत-सी औरतें होंगी जिनका इतिहास में 
।ई उल्लेख नहीं किया गया है । इसलिए यह निष्कष निकाल लेना अतिशयोक्ति होगी कि 
प्राचीन भारत में सभी स्त्रियों के जीवन में घुटन और अंधकार के अतिरिक्त और कुछ था 
ही नहीं। यदि हम प्राचीन भारत की स्त्रियों की तुलना उसी काल में दूसरे देशों की स्त्रियों 
से करें तो हम बहुत अंतर नहीं देखेंगे । 
सत्री की सबसे अधिक महत्व माता के रूप म॑ दिया जाता था। माता के रूप में वह असीम 
श्रद्धा तथा आदर की पात्र थी और उसकी आज्ञा का पूर्णतः पालन करना हर मनुष्य का 
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क॒तंव्य माना जाता था। पुत्री के रूप में उसका बहुत लाड़-प्यार होता था पर माता के रूप में 
सम्मान किया जाता था : उसे समस्त मानवता और देवत्व का प्रतीक माना जाता था। वह 
पिता से भी अधिक सम्मान की पात्र समझी जाती थी। पुत्र के लिए अपनी माता की 
उपेक्षा या तिरस्कार करने से बढ़कर कोई दूसरा पाप हो ही नहीं सकता था। 

परिवार में माता-पिता के प्रति स्नेह आर आज्ञापालन तथा अनुशासन का वातावरण रहता 
था। चूंकि प्राचीन भारत में परिवार संयुक्त ओर पितृसत्तात्मक होते थ इसलिए उसके सदस्यों 
की संख्या भी बहुत अविक होती थी क्योंकि पितृत्रंधुओं की प्रायः तीन पीढियां एक ही परि- 
बार में रहती थीं। एक साथ रहन, खान और उपासना करने के कारण परिवार में रक्त-संबंध 
के बंधन बहुत हृद दा जाते थे; परिवार पर कुलपति का शासन होता था और उसके आदेश 
का पालन अनिवार्य था। वह सारी संपत्ति का मालिक होता था और उसकी अधिकारसत्ता को 
प्राचीनतम परम्पराओं का समथन प्राप्त था ओर वह सामाजिक आचरण के नियमों द्वारा 
सुस्थापित थी। एक ओर जहां दूसरे उसकी आज्ञा का पालन करने को बाध्य थे तो दूसरी ओर 
परिवार के विभिन्न सदस्यों के प्रति उस भी अनेक दायित्व पूर करना पड़ते थ। प्राचीन 
भारतवासी का जीवन अधिकारों ओर दायित्वों के इसी जाल में बँधा हुआ था। 

प्राचीन भारत में लोग बच्चों से बहुत प्रेम करते थे आर उनका हर प्रकार से ध्यान रखा जाता 
था। उनके लिए अनेक संस्कार विहवित थे जिन्हें संपन्न करना पूर परिवार के लिए अनिवार्य था। 
इनमें से जातक, नामवेय, निप्क्रमण, अन्नप्राशन, चूड़ाकम तथा उपनयनसंस्कार शशवकाल 
तथा बाल्यावस्था में संपन्न होते थे। जातकर्म संस्कार जन्म के शीघ्र ही बाद होता था, इसमें पिता 
बड़े प्यार से शिंशु के मस्तक को छूता और संब्रता था और देवताओं से आशीर्वाद मौंगता था । 
नामध्येय संस्कार म॑ बच्चे का नाम रखा जाता था, यह संस्कार जन्म से दस-बारह दिन बाद होता 
था। बच्चे का नाम ऐसा रखा जाता था जो शुमयत्रक और समृद्धि का परिचायक हो; विष्णु 
या नारायण या गणश आदद देवताआं क नाम सबस अधिक लोकप्रिय थ। निष्क्रमण संस्कार 
उस समय होता था जब बच्चा चार महीने का हो जाता था; उस समय सूर्य देवता का आशीर्वाद 
मोगा जाता था और बच्चे को पहली बार बाहर लाया जाता था। जब मंदिरों का प्रचलन हो 
गया तो स्वाभाविक ही था कि बच्चे को बाह्य जगत से परिचित कराने के लिए सबस पहले 
मंदिर मं ले जाया जाये। छुठे महीने म॑ अन्नप्राशन संस्कार के समय बच्चे को पहली बार पका 
हुआ भोजना दिया जाता था। यदि संतान पुत्र होती थी तो एक वर्ष का (या तीन वर्ष का) 
होने पर चूड़ाकम संस्कार अथात मेडन होता था। उपनयन मूलतः एक शिक्षा-संबंधी संस्कार 
था, जो बारह वर्ष की अवस्था से कुछ पहले कर दिया जाता था; इस संस्कार में बच्चे को 
यज्ञोपवीत पहनाया जाता था और उसे ब्रह्मचारी का जीवन बिताने के लिए गुरु के घर भेज 
दिया जाता था। ब्रह्मचय की अवस्था पूरी होने पर समावततन संस्कार होता था, अर्थात्‌ बालक 
के घर लोटने का समारोह मनाया जाता था और उसका ग्रहस्थ जीवन मारंभ होता था। 

इन सभी संस्कारों के समय देवताओं के प्रति श्रद्धा प्रकट करने के लिए यज्ञ होते थे; इन 
यशों का उद्देश्य मानव-शरीर को पवित्रता प्रदान करना होता था। अंतिम संस्कार अंत्येष्ट 
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संस्कार होता था; यह दाह संस्कार इस बात का द्योतक होता था कि मानव-जीवन समाप्त हुआ 
और मनुष्य की आत्मा परलोक में अपने पूर्वजों के पास चली गयी। शव के अंतिम संस्कार 
की उस समय अनेक विधियां प्रचलित थीं पर सबसे अधिक प्रचलन शब को जलाने का था। 
ऐसा प्रतीत होता है कि सबसे आरंभ म॑ शव को पृर्णतः या आंशिक रूप स दफ़न कर दिया 
जाता था। बाद में जब्र अभि की पूजा हाने लगी और अभि को इस लोक आर देवलोक के 
बीच संवादवाहक समझा जाने लगा, उसी समय से श्र को जलाया भी जाने लगा होगा 
ताकि आत्मा सीधे स्व में पहुँच' जाये। 

परंतु परलोक की चिंता में प्राचीन भास्तवासी अपने इस लोकिक अस्तित्व के स॒स्बों को 
भूल नहीं जाते थ। त्योहारों के अनेक मासम होते थ आर इन अबसरों पर लोग जी भरकर 
आनंद मनाते थ। इन अवसरों पर मले हाते थ जिनमे कटठपुतली का नाच, कुश्ती के दंगल, 
जादू ओर बाजीगरी के तमाशों से नागरिकां का मनोरंजन किया जाता था। जुआ खेलने का 
भी काफ़ी रिवाज था और ऋग्वेद स लकर अंतिम स्मृति तक हर युग में पास के खल की 
कठोर निंदा की गयी है, क्योंकि जिसे इसकी लत पड़ जाती हैं वह तबाह हा जाता है। 
महाभारत मे हमे कारवों और पांडवों के बीच जुए के प्रख्यात खेल का उल्लेग्ब मिलता है 
जिसमे पांडव अपना सब कुछ खो बठे थे। काटिल्य ने एक अधीक्षक द्वारा जुण के खेल पर 
राज्य की ओर से नियंत्रण रखने का परामश दिया है; का्टिल्य के कथनानुसार यह अधीक्षक 
« इमानदार होगा और वह एक काकाणी लेकर दो पास किराय पर दे दिया करेगा। हाथ की 
सफ़ाई से इस प्रकार दिये गये पाँसों के बदले दूसरे पांसों का प्रयोग करनेवाले को केवल यही 
नहीं कि चोरों और घोग्वबाज़ों की सजा दी जायेगी आर उन पर जुर्माना किया जायेगा बल्कि 
जुए म॑ जिसने जा कुछ जीता होगा वह सब्र जब्त कर लिया जायेगा।”? अधीक्षक जुए में 
जीतनेवाले हर व्यक्ति से उसकी जीत का पाँच प्रतिशत ले लेता था और इसके अतिरिक्त 
जुएसाने म॑ बठने की जगह ओर पानी आदि के प्रत्रंघ के लिए वह अलग पैसे लेता था; 
जुण्खाने के अनुमतिपतन्न के लिए राज्य का शुल्क देना पड़ता था। इस सबस राज्य की बहुत 
आय होती होगी और इसस कंटिल्य की बुद्धिमत्ता का पता चलता है। 

एसा प्रतीत होता है कि प्रात्नीन भारत म॑ मदिरापान का काफ़ी प्रचलन था। तीन प्रकार 
की मदिराएँ होती थीं; एक शीरे से बनती थी, एक चावल के चूर से ओर एक मधुर के 
फूल से। ह्यृएन सांग ने गन्न और अंगूर की शराबों का भी उल्लेख किया है। स्मृतियों में 
मदिय-सेवन ब्राह्मणों के लिए वर्जित ठहराया गया हे और दूसरी जातियों के लिए भी इस 
आदत के प्रति बड़ी अरुचि प्रकट की गयी है। काटिल्य न मदिरा पर सरकारी नियंत्रण का 
परामश दिया है और यह सुझाव रखा है कि “ऐसे लोग जो मदिरा बनाने ओर किप्वों 
(स्व॒मीर) की जानकारी रखते हों ? मदिरा के अधीक्षक नियुक्त किये जायं। इन अधीक्षकों 
का यह उत्तरदायित्व होता था कि वे केवल किलों और देहातों में ही नहीं बल्कि सेना के 
पड़ावों पर भी मद्दिरा पहुँचाने की उचित व्यवस्था रखंं। मदिरा की मॉँग और उपलब्ध मात्रा 
के अनुसार इसके वितरण का केंद्रीकरण या विकेंद्रीकरण कर दिया जाता था। मदिग गाँव से 
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बादर ले जाने की इजाज़त नहीं थी और शराबस्त्राने एक दूसरे स बहुत निकट बनाना भी मना 
था। राज्य की ओर से मुल्य निश्चित कर दिया जाता था तथा बुरी सड़ी हुई शरात्र देना 
निपिद्ध था। कौटिल्य का सुझाव था : “मदिरालय में अनेक कक्ष हों जिनमें पलंग और 
अलग-अलग बठन के आसन हों। मद्विरापान के कक्ष मे सुगंध, पुष्प-मालाओं, जल तथा 
अलग अलग ऋतुओं के अनुसार अन्य सुविधाजनक वस्तुओं का प्रत्रंध हो। ? 

परम्परागत त्योहारों के अतिरिक्त लोग अन्य अबसरों पर भी उत्सव मनाते थे। वात्स्यायन 
# अनुसार इस प्रकार के पांच उत्सब होते थे : समाज, गोष्टि, आपानक, उद्यानक ओर समस्या 
क्रीड़ा। पहला उत्सव देवताओं के सम्मान में दाता था, दूसरा एक साप्ताजिक समारोह होता 
था, तीसरा मडिरपान का उत्सव होता था, चौथा उद्यान-भोज अथवा पिकनिक के दंग का 
उत्सव होता था ओर पोचवा एक एसा मनोरंजन था जिसमे बहुत स लोग भाग लेते थे। 
मित्रों अथवा दरखारियों के साथ मनोरंजक वातालाप, वन्य सांदर्य के दृश्यों के बीच गेभीर 
शास्त्राथ आर बादविवाद, मदिगपान तथा स्वाडिप्र भोजन इन उत्सबों के कार्यक्रम के मुख्य 
जियय होते थे | 

इन अवसरों पर लोग बहुत सज घजकर आर बड़े उत्साह स निकलते थ। प्राचीन भारत- 
वासी अपन पहनाव की ओर भी उतना ध्यान देते थे जितना अपने भोजन की ओर | 
नगर के रसप्रेमी लोग मनोरंजन के केंद्रों क्रा सर की निकलने से पहले बनाव-सिंगार म॑ काफ़ी 
समय व्यतीत करते थ। वाल्स्यायन ने कहा है कि हर नागरिक की अपने परिधान का चुनाव 
बहुत विवेक के साथ करना चाहिये आर उन्होंन नागरिक के शंगार का विस्तृत विवरण दिया 
हैं। प्रातःक़ाल उठकर गस्सप्रेमी नागरिक अपन »ंगार में व्यस्त हा जाता था। पहल वह नचदन 
के स॒ुगंधित अनुलपन का प्रयोग करता था। फिर उसके बस्त्रों में सुवासित ध्रूष की सुगंध 
ब्रसायी जाती थी। इसके बाद वह अपन सिर पर या गल म॑ पृष्प मालाएँ पहनता था। वह 
अपनी आँग्वों म॑ सुग्मा आर होंठों पर अलक्तक लगाकर, दर्पण म॑ अपन रूप का निहारता था 
आर मुग्ब को सुगेधित करन के लिए मसालेदार पान खाता था। यह सत्र कुछ पथ होने पर 
ही वह बाहर निकलन की तयार होता था। 

इसी प्रकार प्राचीन माग्त के परिधानों आर आमृपणों स भी देशवासियों की सर्माद्ध तथा 
सुरुचि का पता चलता है। उनके परिधानों के लिए कपास, ऊन और रेंशम का बना हुआ 
कपड़ा इम्तमाल किया जाता था। सिलाई की कला का प्रचलन होने से पहले (जिसका 
प्रचलन, एसा प्रतीत होता है, शकों ओर कुपाणों के आगमन के बाद हुआ) परिधान में 
कपड़े के दो टुकड़े होते थ--एक शरार के ऊपरी भाग पर पहनने के लिए और एक निचले 
भाग पर। ऊपरी भाग का परिधान जिसे उत्तरीय कद्दत थ कंधे के ऊपर डाल लिया जाता था 
और निचले भाग का परिधान जिस अंतरीय कहत थे शरोर के निचले भाग पर पहना जाता 
था और कमर पर करधन से वा लिया जाता था। चुस्त पजामे, शलूके और कसी हुई टोपियों 
पहनने का प्रचलन गुप्तकाल से कुछ ही पहले हुआ। जूतों या पादुकाओं तथा एक छड़ी 
में यह वेष-भूषा पूर्ण हो जाती थी। ' 
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यदि हम उस काल की प्राप्य मूर्तियों और चित्रों के आधार पर देखें तो हम॑ आभूषणों के 
संत्रंध म॑ अत्यंत व्यापक वविध्य दिखायी देता है | स्त्रियों बालों के किनारें-किनार मोतियों 
की लड़े बाधती थीं और बाल सँवारकार चोटी ग्रूंघ लेती थीं जिस पर सजाबट के लिए 
व सोने के फूल लगाती थीं। बालों के किनार किनारें लड़ियों के सहारे माथे पर एक टीका 
लटकता रहता था। कर्णफूल, हार, बाजूबंट, चूड़ियां, करचन, कड़े और रलजटित सोने तथा 
चोदी की अँगूठियां आदि अन्य आभृषण थे जिनका बहुत प्रचलन था। बग्हुत और साँची 
तथा बीसियों अन्य स्थानों की मूर्तिकला में तथा अजता के मित्ति चित्रों मे प्रान्नीन मास्त की 
श्रृंगार-कला की एक परी प्रदशनी देखने का मिलती है। वास्तव में यह विपय इतना 
विशाल है कि इसके ऊपर अलग एक ग्रंथ लिग्वा-जा सकता है। 

पिछले प्रष्टों मं हम प्राचीन मास्त के सामाजिक संगठन तथा जीवन के विभिन्न रूपों की 
चर्चा कर आये हैं। उस समय सामाजिक जीवन में शांति ओर समृद्धि का वोलबाला था, 
शांति राजनीतिक क्षेत्र मं उतनी नहीं थी जितनी कि सामाजिक क्षेत्र में। समाज के विभिन्न 
समृदायों के बीच, जो या तो असंगटित थे या न्यूनाविक रूप में संगठित भी हो गये थे, बार- 
बार झगड़े उठ खड़े होत थे और इन झगड़ों का मिटाना आवश्यक था। वर्ण व्यवस्था की 
स्थापना इन झगड़ों को दूर करन का ही एक प्रयत्न था। बाद म॑ चलकर वर्ण-व्यवस्था न जो 
रूप धारण कर लिया उसने भारतीय समाज के टुफड़े-टुकड़ कर दिये आर एक सुसंगठित समाज 
के निमाण म॑ बाधा डाल्ली। उसन समाज की गतिशीलता का अवरुद्ध कर दिया आर प्राविधिक 
काशल को अलग-अलग स्तरों म॑ विभाजित कर देन की ग्रत्रत्ति पदा कर दी; और तत्‌जन्य 
अस्वृश्यता न भारतीय समाज के एक बहुत बड़े भाग का जीवन एसा असकच्य बना दिया कि 
वह जीते जी मौत के बराबर था, वर्ण-व्यवस्था के दोषों पर विस्तारपृव्ंक विचार करने की 
आवश्यकता नहीं है; इतिहास का हर विद्यार्थी उनस भलीमोति परिचित है। परंतु वर्ण- 
व्यवस्था का विकास धीर-घीर हुआ और अपना अंतिम रूढिब्रद्ध रूप उसने प्राचीन भारत 
के अंतिम काल में ही धारण किया। अस्वृश्यता के जिस रूप स हम आज परिचित हैं उसके 
अस्तित्व का एतिद्ासिक प्रमाण ह्युएन सांग के बृत्तांतों मं मिलता है, जिसने लिखा हे कि 
चांडालों को दूसरे राहगीरों को अपने आगमन की सूचना देना पड़ती थी ताकि वे उनके स्पर्श 
से अपवित्र न हो जायें। स्मृतियों में मी कुछ ऐसे वर्गों का उल्लेख है जिन्हें अपविन्र समझा 
जाता था ओर उन्हें समारोहों म॑ भाग नहीं लेने दिया जाता था, परंतु उस समय तक शुद्रों को 
आजन्म “असृश्य ? घोषित नहीं किया गया था। असख्ूश्यता तथा वर्ण-व्यबस्था की उत्पत्ति 
हमारे इस सिंहावलोकन के विपय-क्षेत्र से बाहर है। पर यह बात ध्यान रखने योग्य है कि 
वर्ण-व्यवस्था की स्थापना इसीलिए हुई और उसे स्वीकार इसी कारण किया गया कि उसने 
एक विशेष ऐतिहासिक परिस्थिति की आवश्यकताओं को पूरा किया । उसने विभिन्न उद्यमों 
पर आधारित वर्गों को समाज को स्वीकृति प्रदान की और विभिन्न उद्यमों को वंशगत समूहों 
तक सीमित रखकर प्रतिस्पर्धा को मिटाने का प्रयत्न किया। उसने सबके अधिकार और कतेब्य 
निर्धारित कर दिये और इस प्रकार संघर्ष और विद्वेष को मिटा दिया। उसने एक ऐसे समाज को 
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स्थायित्व प्रदान किया, जो विभिन्न जातीय तथा सांस्कृतिक तत्वों से मिलकर बना था, और 
विदेशी आक्रमणों के कारण जिसे अनेक धक्के लग चुके थे। परंतु एक ओर जहाँ उसने 
समाज को स्थायित्व प्रदान किया वहाँ इसके साथ ही समाज में गतिहीनता भी पैदा की और 
भारतीय राष्ट्र की भौगोलिक सीमाओं के मीतर एक संयुक्त समाज के विकास की राह में 
बाधक बनी | 
आइये अब हम आर्थिक जीवन तथा उसके संगठन के रूपों पर विचार करें। हम देख 
चुके हैं कि, जेसा स्मृतियां से पता चलता है, किस प्रकार वर्ण-व्यवस्था ने अलग-अलग 
वर्णा की अलग-अलग व्यवसाय बॉट दिये थे। इस प्रकार वेश्यों को कृषि, पशुपालन, 
व्यावसायिक कलाओं तथा ऋण पर धन देने के काम सौंपे गये थे। वेश्य और शुद्र ही जन- 
साधारण थे जा अधिकांश उत्पादनशील काम करते थे। अतीतकाल से ही कृषि सबसे मुख्य 
आश्थिक व्यवसाय था। ऋग्वेदिक काल में आये बहुधा प्रचुर वर्षा, भरपूर फ़सल, पशुओं के 
बड़े-बड़े समूहों, आर स्वास्थ्य के लिए ईश्वर स प्राथना करतें थे। उस समय कृषि आर्यों के 
जीवन का मुख्य आधार थी ओआर अविकांश आये इसी से अपनी जीविका कमाते थे। परंतु 
बाद में कृषि के प्रति रवेया बदला ओर उसे एक नीच उद्यम समझा जाने लगा जो ब्राह्मणों 
ओर क्षत्रियों के योग्य नहीं था। इसका कारण यह था कि आर्यों का समाज भोगोंलिक दृष्टि 
से भी विस्तृत होता गया और डसम॑ नयी-नयी जातियों के लोग भी आते गये। इस प्रक्रिया 
में एक ओर जहाँ अनार्यों को विकासवान भारतीय समाज के एक अंग के रूप में उसमें शामिल 
कर लिया गया वहां इसके साथ ही यह भी हुआ कि समाज में अनार्यों का पद ऊँचा हो जाने 
से समाज-सोपान मे वश्यों का स्थान नीचा हो गया। इस प्रसंग म॑ं यह बात आसानी से समझ 
में आती ह॑ कि निम्नवर्गो का मुख्य व्यवसाय पुरोद्चित बगे तथा शासक वर्ग के लिए अनुपयुक्त 
सममा जाता था। 
प्राचीन ग्रेथों में अनेक व्यावसायिक कलाओं का उल्लेख मिलता है जिनम॑ से मुख्य कलाएँ 
इन लोगों की थीं: बुनकर, बढई, लोहार, ममार, दस्तकार, सुनार, गंधी, व्यापारी तथा 
महाजन। कोटिल्य न उन व्यवसायों की अधिक भूमिका को बहुत सराह्य है और उन्हें संगठित 
करने तथा उन पर कर लगाने की अनेक विधियाँ प्रस्तावित की हैं। कोटिल्य ने व्यवसायों को 
दो मुख्य श्रेणियों म॑ं वादा है : वे व्यवसाय जिन पर राज्य का स्वामित्व तथा नियंत्रण हो तथा 
निजी व्यवसाय। पहली श्रेणी म॑ काटिल्य ने इन व्यवसायों को रुवा है: नमक, खानें (कम से 
कम कुछ), मदिरा आदि। कोटिल्य ने इस बात पर ज़ोर दिया है कि वाणिज्य की समृद्धि 
राज्य की वित्तीय समृद्धि की परिचायक होती है। इसे सुनिश्चित बनाने के लिए कीटिल्य ने 
यह सुझाव रखा है कि वाणिज्य, चुगी, मदिरा, कृषि, बुनकरों, जहाजों तथा पारपत्रों के लिए 
अधीक्षक नियुक्त किये जायं। जहाजों, तट-कर तथा चुंगी के उल्लेख से यह पता चलता है 
कि उस समय अंतर्देशीय तथा समुद्री व्यापार बहुत फल-फूल रहा था। मीर्य साम्राज्य के 
वाणिज्य-संबंध श्रीलंका और उत्तर-पश्चिम के देशों के साथ थे; बहुत पहले ही जातक-कथाओं 
के काल में हमें बावरू के साथ (यह वही स्थान था जिसे बेबिलोन कहते हैं) ब्यापार का 
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उल्लेग्ब मिलता है। पश्चिमी समुद्रतट पर भारुकच्छु (मड़ोच) और सुप्पारक (सोपारा) 
सबसे समृद्धिशाली बंदरगाह थे और ताम्रलिपति तथा पल्‍लव राज्य के बंदरगाह पूर्व के देशों 
के साथ बहुत बड़े वैमाने पर व्यापार करते थ। देश म॑ अनेक अच्छी-अच्छी सड़कें थीं, जिन 
पर होकर देश के हर भाग में अपना माल ले जानेंवाले व्यापारियों के क्राफिले चलते थे। 
कई व्यवसाय श्रेणियों के रूप में संगठित थ। वास्तव में भारतीय इतिहास के पूरे प्राचीन 
काल के दौरान में श्रणी-व्यवस्था ही आर्थिक क्षेत्र मं संगठित रूप स काम करने की सबसे 
व्यापक व्यवस्था रही। जैसे-जैसे विभिन्न व्यवसाय अलग-अलग स्थानों में सीमित होते गये 
आर व्यवसायों ने वंशगत स्वरूप धारण कर लिया वसे-वैसे श्रणियों का उदय हुआ। प्रारंभिक 
काल में, जब यात्रा करना संकट्मय था, व्यापारियों के लिए यह आवश्यक था आर बुद्धिमानी 
की बात भी यही थी कि वे एकत्रिंत होकर एक बहुत लम्बा क़ाफिला बनाकर पहाड़ियों, 
घाटियों आर जंगल के रास्तों को पार करें। जातक-कथाओं म॑ १८ अलग-अलग अ्रणियों के 
नाम गिनाये गये हैं जिनके प्रधान को जेट्ठक कद्दत थे; जेद्बक का पद वंशगत होता था। शीघ्र 
ही ये अ्रणियाँ प्राचीन भारत में एक विशाल आध्थिक तथा राजनीतिक शक्ति बन गयीं। राज्य 
ने इनके महत्व को स्वीकार किया और उनकी शक्तियों तथा अधिकारों का समर्थन किया। 
श्रणी के प्रधान को राज-दरबार में सम्मानित पद प्राप्त होता था। अ्रणी की सभा का कुछ 
निश्चित कार्यकारी तथा न्यायिक अधिकार हाते थ जिनका प्रयोग उसका आर से एक कार्य- 
कारिणी समिति करती थी, जिसम॑ अ्रणी का प्रधान ओर कुछ अन्य अधिकारी होते थे। उसे 
अपने सदस्यों के घरेलू झगड़ों में मध्यस्थ बनने का अधिकार था और बीद्ध वाइ्मय स हमें 
पता चलता है कि श्रेणी के किसी सदस्य की पत्नी को संघ्र में भरती करने से पहले श्रणी की 
अनुमति आवश्यक थी। अ्रेणी मृल्यों पर नियेत्रण रखती थी और इस बात का ध्यान रखती 
थी कि उसके सदस्यों द्वारा बनायी गयी वस्तुएं उच्चच कोटि की हों; जन-साधारण से धन वसूल 
करने का अधिकार श्रेणी को ही था; वह ब्याज पर धन उधार देती थी; अ्र्णी की अपनी 
सम्पत्ति होती थी और वह धार्मिक तथा सांस्कृतिक कामों के लिए दान देती थी। कुछ अ्रणियों 
की अपनी अलग सेना भी होती थी ओर इस रूप में वे आर्थिक तथा सनिक दोनों ही ऋत्यों 
का प्रतिनिधित्व करती थीं। कीटिल्य का राजा के लिए यह परामर्श था कि बह अेणियों का 
उचित सम्मान करें क्‍योंकि वें सम्पदा तथा सैनिक शक्ति का स्रोत थीं। काटिल्य का सुझाव 
था कि लेखे का अधीक्षक को इन अणियों की बही रखने का उत्तरदायित्व सापा जाये जिनमें 
उनका इतिहास, प्रथाएँ, उद्यम तथा व्यापार संबंधी विवरण हो। 
इस प्रकार ये श्रेणियाँ बहु-कार्यात्मक संगठन थीं और उन्होंने प्राचीन भारत के आर्थिक 
जीवन में एवं अत्यंत महत्वपूर्ण भूमिका का निवोद्द किया। वे एक ही समय में “ट्रेड यूनियन”? 
का भी काम करती थीं, मूल्य-नियंत्रक प्राधिकारी का भी, कोपाध्यक्ष का भी और मद्दाजन का 
भी। उन्होंने विभिन्न उद्यमों के कौशल को सुरक्षित रखने तथा विकसित करने में बहुत योग 
दिया, समाज और राज्य को बहुत आर्थिक सहायता दी और अपने सदस्यों तथा समाज दोनों 
ही के आर्थिक कल्याण को सुनिश्चित बनाया। उनकी भूमिका को ध्यान में रखते हुए राज्य 
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उनके स्वायत्त अधिकारों का सम्मान करता था और उनके काम में उसी समय हस्तक्षेप करता 
था जब उनम॑ समाज का शोपण करने के उद्देश्य स कुत्सित संगठन बनाने की प्रवृत्ति उत्पन्न 
हो जाती थी या जब किसी एक अ्रणी में या दो अ्णियों के बीच ऐसे झगड़े उत्पन्न हो जाते थे 
जिनसे उनके सुचारु तथा कुशल टंग से काम करन के लिए ख्वतरा पढा हो जाता था। 

यहीं पर हम बाह्य जगत के साथ भारत के व्यापार का भी उल्लेख कर दें तो अच्छा है। 
गज्य की आय तथा जनता की सम्पदा का अल्येत समृद्ध खोत था। ७वीं शताब्दी इसा-पृव 
में ही हमे मध्य-पृर्व के देशों के साथ भारत के समद्री व्यापारिक संबंधों का प्रमाण मिलता 
है। “बावेरु जातक ? में इसका उल्लेग्त किया गया हैं। जातक-कथाओं में बंगाल की स्वाड़ी 
तथा हिंद महासागर मे भारतीय नाबिकों की संकव्मय यात्राओं का बर्णन किया गया हैं। 
४५ ई. के लगभग जब हिंद महासागर म॑ नियमित रूप स चलने वाली मानसन हवाओं का 
पता चला ता रोमन साम्राज्य के साथ भारत के व्यापार के स्वरूप तथा परिमाण दोनों ही में 
एक क्रांतिकारी परिवतन आ गया। अस्खों को रामवासियों की अपेक्षा बहुत पहले ही से इन 
दवाओं का ज्ञान था। इन हवाओं का ज्ञान हा जान स असकंदरिया का बंदरगाह इस दृष्टि सं 
भारत के बहत निकट आ गया कि अब इस यात्रा म॑ं बहत कम समय लगने लगा; असकंदरिया 
आर भारतीय बंदरगाहों के बीच जिस यात्रा में पहले लगभग तीस माह लगते थ अब केवल दो 
माह म॑ पूरी का जा सकती थी। “ परिष्लस आफ दि एगिशियन सी ? नामक एक पुस्तिका में, 
जिसके लेखक का पता नहीं चलता आर जो कदाचित असकेदरिया मे प्रकाशित हुईं थी, प्रथम 
शताब्दी ईसवी में अस्त सागर के इलाक़े मे यात्रा आर व्यापार की परिस्थितियों पर रोचक: 
ढंग से बहुत अधिक प्रकाश डाला गया है। श्स पुस्तिका में इन भारतीय बंदर्गाहों का उल्लेख 
मुख्य रूप से किया गया है: सिंधु नदी के मुद्दान के मध्य में बस्बरिकोन (बहारदीपुर ?), सिंध 
की राजधानी मिन्नगर, बम्बई के निकट बरिगाज़ा (भड़ाच), तगरश, सापारा, पंथन और कल्याण 
तथा वनकोट, दाब॒ल, जगढ़, विजयदुग, मलवन, वंगुग्ला, गाआ तथा कारवार। इनसे आर 
दक्षिण की ओर समुद्रतट पर क्रांगानोर आर नेलकिंड (नीलकंठ ?) के बंदरगाह थे जहां से बहुत 
बड़े पमाने पर गग्म मसालों का व्यापार होता था। पूर्वी तट पर महाबलीपुस्म तथा ताम्रलिसी 
नामक विशाल केंद्र थ जा अपना माल दक्षिणी-पूर्वी एशिया के देशों को भेजते थे ओर 
इन केंद्रों से लोग भी निप्कमण करके इन देशों को जाते थ। इन बंदरगाहों के निर्यात तथा 
आयात की सूची देखकर हम बहुत प्रमावित होत हैं, जिसमें &ंगार के प्रसाधन, बहुमूल्य 
रत्न, रेशम (जो चीन स मेंगाकर पुनः नियात किया जाता था ), नील, मलमल तथा गरम 
मसाले शामिल थ। आयात की वस्तुओं म॑ सिक्‍कों, शंगार के प्रसाधनों और सुख-भोग की 
वस्तुओं को प्रमुख स्थान प्राप्त था। विचित्र बात यह है कि आयात की वस्त॒ओं मं “ गानेवाले 
लड़कों ” और “सम्राट्‌ के खवास के लिए चुनी हुई लड़कियों” का भी उल्लेख मिलता है; 
ये लड़कियों निस्संदेह वह यवनियां होती थीं जिनकी उस समय सम्राट के अंगरक्षकों में प्रमुख 
स्थान था। इस काल में भारत ने पोतनिर्माण में काफ़ी उन्नति कर ली थी और भारत के 
बने हुए, जद्दाज हिंद महासागर के विशाल जल-विस्तार पर चलते थे। 
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स्थल मार्गों मं प्रख्यात “रेशम मार्ग? का जो मध्य-एशिया से होकर गुज़रता था, और 
उत्तर-पश्चिम में तश्नशिल्य को बिहार म॑ पाटलिपत्र से जाड़नवाले प्रशस्त तथा लम्बे भारतीय 
राजपथ का उल्लेग्व किया जाना चाहिये। पाटलिपुत्र से दक्षिण, पश्चिम तथा पृव्रे की ओर 
अनेक मार्ग जानते थ। देश के भीतर व्यापार के मुख्य केंट्र ये थेः पश्चिमी तट पर 
विदिशा (बतमान भील्सा); उज्जैन, सूरत और भड़ीच: हेदगब्ाद गज्य में पथन, दक्षिण में 
महाबलिपुरम और काश्ची और पंजाब म॑ सियालकाट। दूर-दूर से व्यापारी अपने साथ बहुमृल्य 
त्रिकाऊ माल लेकर इन केंद्र म॑ं आकर एकत्रित होते थ। भाग्त का अतर्दशीय तथा वदेशिक 
व्यापार अनेक भारवाहकों, व्यापारियों, फुूटकर माल बचनवालों आर महाजनों का जीविकापाजन 
के अत्येत लामदायक अवसर प्रदान करता था आर उस काल की ग्टीय संपदा का बहुत बड़ा 
भाग उन्हीं के प्रयासां का यागदान होता था। 

ऊपर हम व्यापारियों तथा महाजनों की श्रणियं का उल्लेर कर आये हैं: इस प्रसंग म॑ 
हमार सामने विनिमय के माध्यम का प्रश्न आता है। सामान्यतया यह माना जाता है कि वेदिक 
अथतंत्र वस्तु-विनिमय पर आधारित आअथनंत्र था: जातक काल में पहुँचकर म॒द्रा पर आधारित 
अथतंत्र तक यह संक्रमण पूरा हुआ। बीद्धा वाछय में विनिमय के मानदंड के रूप म॑ कहापण 
का उल्लेग्ब किया गया हैं; यह तांब का छेददार चाकार सिक्का होता था। वस्तु विनिमय की 
पद्धति बहुत समय तक चलती रही पर सिक्कों का प्रचलन निश्चित रूप स स्थापित हो। 
चुका था। भूमि के एक टुकड़े पर यही कहापण बिल्लाकर श्रावस्ति के अनाथपिंडिक नामक 
महाजन ने बुद्ध के लिए एक विह्यर बनवाने के लिए वह स्थल खरीदा था। बुद्ध ने एक 
जगह कहा है, “ कहापणों की बषा से भावावश की तृष्ति नहीं होती।” इन उठाहरणों से 
पता चलता है कि विनिमय का सामान्य माध्यम सिक्के थ। यह कहा गया है कि “वब्राद्ध 
साहित्य में एक एस समाज का रहस्थाद्वाटन किया गया है जिसमे सिक्के विपुल परिमाण 
में थं आर इनका पृरा उपयेग होता था। मरे हुए चूहे स लेकर उत्सव में एक दिन व्यतीत 
करन के खर्च तक प्रत्येक क्रब-वस्तु का मुल्य और हर प्रकार का शुल्क, पेंशन, स्थिग्क्रण, 
संचित कोप तथा आय, हर चीज़ किसी विशेष मुद्रा या उसके अंशों द्वाग व्यक्त की जाती थी। 
और यद बात या तो स्पष्ट रूप से या घ्रमा-फिरा कर कद दी गयी है कि यह सिक्का कहापण होता 
था।” कहापण के अतिरिक्त म॒द्रा की अन्य इकाइयों भी थीं जैस निक्‍सत्, मासक, अद्ध: 
मासक, काकणिक, कालकद्दापण, सुबण्ण तथा सुवण्णमासक। तांबे के सिक्‍के छड़ों को काटकर 
बनाये जाते थे और चोंदी के सिक्‍के धातु की चादरों को काटकर। प्रमाणित स्वण-मुद्रा का भार 
जा के १६० दानों के बराबर तथा प्रमाणित रञ्मत-मुद्रा का भार जी के ६४ दानों के बराबर 
होता था। बीस कोीड़ियां की एक काकणि, ४ काकणियों का एक पण अथवा कह्यापण होता था; 
१६ कहापण एक द्रम्म चौंदी के बराबर होते थ; १६ द्रम्म का चोदी का एक निष्क होता था। 
सिक्कों पर उन्हें जारी करने वाले प्राधिकारी का नाम, वह चाहे गजा हो या गणतंत्र, अंकित 
करने का प्रचलन ईसा-पूर्व दूसरी शताब्दी से आरंभ हुआ। गुम सम्राटों ने आरंभ में जो 
मुद्रा प्रचलित की उस पर कृपाणों का प्रभाव स्पष्ट दिखायी देता है पर बाद में यह प्रभाव 
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लुम हो गया। इस काल की प्रमाणित स्वण तथा रजत मुद्राओं का भार क्रमशः १२० तथा 
३० ग्रेन के बराबर होता था, परंतु इसके बाद के कालों में स्वण-मुद्रा का भार बढ़ाकर 
१४८ ग्रेन कर दिया गया। १६ चांदी के सिक्के एक स्वण-मुद्रा के बराबरा होतें थे जिसके 
१४८ ग्रेन के भार में केवल आधा शुद्ध सोना होता था। कीटिल्य ने टकसाल के अधीक्षक 
तथा मुद्रा निराक्षक का उल्लेख किया है। घीर-घीरं स्थानीय मुद्रा के स्थान पर केंद्रीय 
राज्यीय मुद्रा का प्रचलन हो गया आर गुप्त साम्राज्य तथा अन्य शक्तियों के शानदार सिक्‍कों 
म॑ राज्य की प्रभुसत्ता ओर समृद्धि का प्रतित्ित्र मिलता है। 

यह थी वह सामाजिक तथा आर्थिक प्रष्टभूमि जिसमें मार्य तथा गुप्त साम्राज्य जेसे राज्यों का 
उत्थान तथा पतन हुआ। वण-व्यवस्था तथा अ्रणी प्राचीन भारत में सामाजिक तथा आर्थिक 
संगठन के दो मुख्य रूप थ। वण व्यवस्था तो धीरें-घीर वह ढोँचा बन गयी जिसने विविध 
जातीय तथा सांस्कृतिक हि6तों को अपने अंद रस्थान दिया। श्रेणी-व्यवस्था का विकास विभिन्न 
उद्योगों के अलग-अलग स्थानों में कंद्रित है जाने और व्यवसायों के वंशगत रूप घारण कर 
लेने के फलस्वरूप हुआ। इसके अतिरिक्त वणं-व्यवस्था नें पदसचक-समूहों का रूप धारण 
कर लिया ओर अगणियों ने व्यापार तथा व्यवसाय के संगठनों का। दोनों ही समान रूप से 
आवश्यक प्रतात होती थीं। भारतीय राष्ट्र की जनसंख्या मं कम से कम पाँच विभिन्न नस्‍्लों 
के लोग थ : आस्टेलियाई, हब्शी, मंगोल, पुरा-मंगाल तथा काकेशियाई। इनमें से हर एक 
ने भारतीय समाज की रचना में कुछ न कुछ महत्वप्रण योगदान किया। हब्शियों ने हमें वट्वृक्ष 
की पूजा करना सिखाया; आय-आरस्ट्रेलियावासी अफ्श साथ गणचिह्रात्मक कल्प, भृत-्रेतों में 
विश्वास, भोजन में कुछ वस्तुओं का वर्जित समभने की पद्धति और जादू टोने में विश्वास 
लेकर आये जो आज तक भारत के जीवन में पाये जाते हैं। रंशम, चाय, चावल, मिर्च, 
समतल भूमि पर खेती, सामुदायिक निवासस्थान, और सुपारी का उपयोग भारतीय संस्कृति 
को मंगोला की देन थी; मंगाल संस्कृति की समुद्री शाखा ने हमें चौड़ी नावों, नारियल 
ओर अनन्नास से परिचित कराया। पुरा-भूमध्यसागरीय संस्कृति ने हमें मिद्ठी के बरतन बनाना, 
बड़ी-बड़ी शिलाओं का काटकर मूर्तियाँ बनाना सिखाया आर उव्बरता-कल्प तथा विवाह संस्कार 
भी उन्हीं की देन हैं। भूमध्यसागराय जातियों ने हमें पालतू जानवर, नदी यातायात, सिले 
हुए. कपड़ों, ईंट, रंग हुए भद्टी के बतनों का उपयोग और नगर-नियोजन सिखाया। घोड़ों, 
कदाचित लोहे, श्रष्टतम कोटि के गहढँ, दूध, मदिरा, जुएः के खेल और रथों की दौड़ का 
प्रचलन नार्डिक जातियों की बदालत हुआ। परंतु उसकी सबसे महत्वपूर्ण देने थीं---आर्य भाषा 
की, जो मनुष्य के विचारों को व्यक्त करने का सबसे मृदु तथा आवश्यकतानुसार नमनीय 
माध्यम है, महाकाव्य और ऋत की परिकल्पना। 

इन सभी जातियों ने भारत को अपना निवासस्थान बना लिया। जब कोई नयी जाति यहेँ। 
आती थी तब शुरू-शुरू में तो लड़ाई होती थी पर यह लड़ाई समाप्त हो जाने पर सब में 
समझौता हो जाता था। तत्कालीन भोगोलिक तथा आशिक ढांचे के भीतर सभी को स्थान 
देना होता था और वर्ण-व्यवस्था तथा श्रेणियों ने यही करने का प्रयत्न किया। प्रकृति ने इन 
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जातियों को एक दूसरे से भिन्न ओर अलग बनाया था परंठ इतिहास का तक़ाज़ा था कि वे 
एक महान प्रयोग मं, विकासवान भारतीय जीवन के निर्माण में, साथ मिलकर काम करें और 
इन दोनों व्यवस्थाओं ने इसे संभव बनाया। वर्ण तथा अ्रेणी की एनिटासिक सार्थकता इसीमें 
निहित है। परंतु एक ऐसे समाज का निर्माण कर चुकने के बाद भी जिसमे आये और 
हब्शी साथ मिलकर रहते थे और मंगोलों तथा आस्ट्रेलियाई जातियां म॑ दोतकाटी रोटी का 
सत्रव था, वर्ण-व्यवस्था बनी ग्ही आर अधिक कटार हांती गयी | बणग व्यवस्था की कटारता कक 
कारण भारतीय समाज विभिन्न स्तरों में बट गया आर जड़ हो गया; बाद में चलकर उसकी 
सारी शक्ति आये दिन के आक्रमणों के विरुद्ध लड़ने में व्यय होने लगी। विदेशी आक्रमणों 
के लिए द्वार खुल गये थे ओर संकट के बाद संकट का सामना करना पड़ रहा था। और 
कड़रपंथी भावना संकट से मुक्ति पाने का एक साधन है। इस प्रकार वाश्रम धर्म को अनेक 
युगों का अनुमादन प्राप्त हुआ और वह प्राचीन भारतीय समाज की लाक्षणिक विशिष्टता 
बन गया। 


दे ३ जे 
शेक्षा 


पिछले प्रष्ठों में हम दो शब्दों का डल्लेख कर आये हें--एक उपनयन और दूसस 
ब्रह्मानय--आर इन दोनों ही के बारे म॑ मोटे तौर पर यह बताया गया था कि 
उपनयन संस्कार यज्ञोपत्रीत धारण करने का समारोह हाता है ओर ब्रह्मचय विद्यारंभ का गद्योतक 
होता है। परंतु यदि हम इन दोनों शब्दों के पूर महत्व को समझना चाहते हैं तो हमे प्राचीन 
भारत की शिक्षा-पद्धति पर विचार करना होगा क्योंकि इन दोनों संस्कारों के साथ इसका 
गहरा संत्रंध है । 
उपनयन संस्कार जीवन की एक अवस्था की समाप्ति और दूसरी अवम्था अथात विद्योपाजन 
की अवस्था के आरंम का द्योतक था। उपनयन का शाब्दिक अथ है शिष्य का गुर के पास 
ले जाना। यद्यपि बाद म॑ चलकर यह संस्कार सत्रके लिए अनिवार्य हो गया पर मूलतः यह 
सब के लिए अनिवाय नहीं था ओर साधारणतया यह इस बात का परिचायक्र होता था कि 
छात्र को वेदाभ्यास की जटिलताओं से परिचित हाने के लिए भेजा जा रहा है। परंतु जब भी 
कोई छात्र विद्यारंभ करना चाहता था तत्र यह संस्कार आवश्यक समझा जाता था और इस 
प्रकार उपनयन एक शिक्षा-संत्रधी संस्कार बन गया। प्राचीनता की हाप्टरि स यह संस्कार 
भारतीय-ईरानी युग जितना पुगना है और आह्ग, क्षत्रिय तथा वश्य स्त्री-पुरुषों सबकी इस 
संस्कार का अधिकार था। परंतु बाद में जब्र वेदों के अध्ययन को पुरोहित वग का एकाधिकार 
समझा जाने लगा तब क्षत्रियों तथा बश्यों के लिए इसका महत्व कम होता गया और इन दोनों 
बरगों म॑ं इसका प्रचलन समाम हो गया। परंतु स्मृतियां में इस सभी आर्यों के लिए अनिवाय 
बताया गया है आर इस संस्कार को संपन्न करन के लिए ८ से 2२ वर्ष तक की अवस्था 
सब से उचित मानी गयी है। यह संस्कार आरंभ यहां से होता था कि प्रातःकाल बालक 
अपनी माता के साथ एक ही थाली म॑ कुछु खाता था। डसके बाद उसका मुंडन होता था 
और इसके बाद वह स्नान करता था। फिर बालक का एक कीपीन पहनाया जाता था जिस तीन 
डारियों की बनी हुई मख्बला से कसकर बांध दिया जाता था; ये तीन डोरियों तीन वेदों का 
प्रतीक होती थीं। उसके शरीर का ऊपरी भाग या तो मृगछाला से या उत्तरीय वस्त्र से ढक 
दिया जाता था, आग चलकर इसी मे यज्ञोपवीत का रूप घारण कर लिया। इसके बाद बालक 
की हृवनवेदी के पास ले जाया जाता था आर उसे प्रतिमा, बुद्धि तथा शक्ति प्रदान करने के 
लिए अग्नि का आह्न किया जाता था। यम तथा सवित आदि अन्य देवताओं की भी 
बंदना की जाती थी। यह सत्र हो चुकने पर दीक्षार्था एक शिला पर खड़ा होता था जो उसके 
दृढ निश्चय की द्योतक होती थी, क्योंकि विद्योपाजन की इच्छा की पूर्ति के लिए दृढ़ संकल्प 
श्श्ष् 
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अत्येत आवश्यक था। इसके बाद वह गुरु के पास जाता था आऔर गुरु इन्द्र तथा अग्नि के 
आदेश पर उसे शिष्य के रूप में स्वीकार करता था। गुर अपने शिष्य को आशीवांद देता 
था और उसे सूर्य-बंदना के गायत्री मेत्र से परिचित कराता था। (इसे गायत्री मंत्र इसलिए 
कद्तें हैं कि यद्द गायत्री छुंद म॑ है।) फिर हाथ में एक लाठी लेकर, जो यात्रियों का प्रतीक- 
चिह्न था, छात्र अपना ब्रह्मचय जीवन आरंभ करता था जिसके मुख्य लक्षण थ : सरलता, 
साधुता तथा तपस्या | 

प्राचीन भारत में इस प्रकार गुरुकुल में वालक अपनी शिक्षा आरंभ करता था; शिक्षा 
समाप्त होने तक उस अपने गुरु के घर मे ही रहना था। शिक्षा की इस पद्धति के आदश 
क्या थे ? मोट तौर पर उसके उद्देश्य दा थे : जान प्रदान करना और सच्चरित्रता की भावना 
जाग्रत करना। इस पर्धाति का आयोजन इस ढंग का था कि जीवन के प्रति छात्र का दृष्टिकाश 
व्यापक हो जाये, उसमें जान की ज्योति जंग, उसकी बुद्धि प्रखर हो ओर उसके व्यक्तित्व के 
विकास द्वारा उसमें चरित्र बल की स्थापना हो। इस शिक्षा पद्धति से उसमें संस्कृति तथा 
जान के पति अड्भधा की भावना, और परिवार, समाज, पृवजों तथा इन सबसे बटकर सांक़ृतिक 
परम्पराओं के प्रति अपगे दायित्वों का सफलतापूर्वक पृण करने की इच्छा उत्पन्न होती थी। 
यह बात तो है कि इस पद्धति में धरम दीक्षा की सबसे प्रमुस्व स्थान प्राप्त था परंत जान तथा 
साहित्य की अन्य शाग्वाओं के महत्व को भुलाया नहीं जाता था। शिक्षा को एक पीढ़ी स 
दूसरी पीढ़ी तक संस्कृति के एक संक्रमण का सत्रस महत्वपृर्ण साधन ठीक ही माना गया हैं। 
शिक्षा द्वारा मनुष्य उन विचारों को भी सीखता है जो समाज की दृष्टि म॑ महत्वपृण समझे 
जाते हैं आर बट अनुशासन भी सीखता है जो उसे समाज ट्राग उसके सनन्‍्मुस् रखे गये 
आदर्शों की प्राप्ति का सामथ्य प्रदान करता है। शिक्षा का ध्थय मनुष्य के व्यक्तित्व की इस 
प्रकार दालना होता हैं कि वह सामाशिक रूप ओर आत्मिक रूप से उन्नति कर। यह लक्ष्य 
जान दान तथा चरित्र-निमाण की दोहरी प्रक्रिया द्वारा प्रय किया जाता है। प्राचीन भारत 
की शिक्षा-पद्धति में शन्षणिक प्रक्रिया के इन सभी पहलुओं को पूरी तरद ध्यान में रा गया 
था ओर इसके फलस्वरूप जिन संस्थाओं का उठय हुआ उन्होंने मनुष्य को केवल एक सफल 
सामाजिक प्राणी ही नहीं बल्कि एक प्र॒णतः सुसंस्कृत व्यक्ति भी बनाने की चेष्टा की। 

शिक्षा की यद्द पद्धति गुरुकुलों म॑ं ओर बाद मे नालंदा जैसे विश्वविद्यालयों में प्रचलित 
थी। गुरुकुलों म॑ उच्च शिक्षा दी जाती थी क्योंकि जब बालक इनके भव्य प्रांगग म॑ प्रवेश 
करता था उस समय वह घर से लिग्बना-पढ़ना आर प्रारंभिक हिसाब-किताब सीम्बकर आता था। 
गुरुकुल में वह अपने शिक्षक की वेयक्तिक देस्वदेस्ख तथा पथ निर्देश में रहता था; गुरू उसका 
आध्यात्मिक जन्मदाता होता था। गुरु सं आशा की जाती थी कि उसमे सर्वाच्च नेतिक तथा 
आध्यात्मिक योग्यताएं हों। उसमे आवश्यक रूप से “सम्ि के बोध पर आधारित एसा 
इृढ़ विश्वास होना चाहिये जिसके द्वारा वह अपने शिष्यों मं ज्ञान की ज्योति जायत करें?! 
आर उससे आशा की जाती थी कि वह सत्य को, बिना कोई चीज़ छुपाये, ब्रिल्कुल उसी ढंग 
से प्रस्तुत करे जेसे कि वह उसे देखता है। उसके अन्य गणों के सम्बन्ध में बताया गया है कि 
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उसमें विवेक और पूरी समझ-बूझ तथा निपुणता के साथ शिक्षा देने की योग्यता 
चाहिये। 

दूसरी ओर शिष्य से यह अपेक्षा की जाती थी कि वह अपने गुरु का सम्मान करे और 
अपना ब्रह्मचर्य जीवन सदाचार के नियमों क सर्वथा अनुकुल व्यतीत करे। प्रातःकाल उठकर 
शिष्य पूरी बिनम्रता, शुद्धता तथा आत्मसंयम के साथ अपने संलझ्म-प्रयास की दिनचयो आरंभ 
करता था और गुरु स उसे ज्ञान के स्वश्रष्ठ उपहार के रूप में जो सम्मान और प्रतिष्ठा मिलती 
थी वह अपने आपको उसके सवथा योग्य सिद्ध करता था। शिक्षण सत्र वर्षा आरंभ होने के 
शीघ्र ही बाद आवण के मास में आरंभ होता था; इस समारंभ के अवसर पर उपाक्रम 
समारोह होता था, जिसे श्रावणी भी कद्दते हैं, जिसमें देवताओं के नाम पर आहुति दी जाती 
थी और उनका आशीर्वाद माँगा जाता था। इस वार्पिक समारोह के अवसर पर यज्ञोपवीत 
भी बदला जाता था; इस समारोह की केवल यहीं परम्परा बाक़ी रह गयी है ओर आज तक 
इसे नित्राह् जाता है। उत्सजन समारोह एक वर्ष क शिक्षणकाल के अंत का द्योतक होता था 
जब्र शिष्य गुरुकल से अपने-अपने स्थानों की चले जाते थ। विद्योपाजन का जीवन समाप्त 
होने पर समावर्तन कल्प होता था जब मेखला तथा ब्रह्मचय-जीवन के अन्य आवश्यक प्रसाधन 
त्याग दिये जात थे और छात्र गहस्थ जीवन में प्रवेश करता था और गाहपत्य अर्थात्‌ घर के 
कामकाज की चिंता करने लगता था। प्राचीनतम काल म॑ प्रतिवष शिक्षण की अवधि अगस्त 
से फरवरी तक छुः माह की होती थी; परंतु जब पाख्यक्रम बहुत बढ़ जाता था तो शिक्षण पूरे 
वर्ष चलता रहता था। सामान्यतया शिक्षण की पूरी अवधि लगभग १२ वर्ष की होती थी। 

इन गुरुकुलों के पाख्यक्रम में वेदों तथा वदिक साहित्य, व्याकरण, तर्कशास्त्र तथा दर्शनशास्त्र 
आदि विपय आर इनके अतिरिक्त कुछ व्यावसायिक विपय भी, जैसे चिकित्सा, शस्त्रासत्रों का 
प्रयोग तथा कुछ उदाहरणों में प्रशासन की कला आदि, शामिल होते थे। शिक्षण पद्धति में 
यथानुसार पठन, प्रदशन पुनराश्त्त, स्मरण, वाद-विवाद तथा शास्त्राथ ओर यदि आवश्यकता 
ही तो व्यावहारिक काम, सभी तरीके इस्तमाल किये जाते थे। कोई परीक्षा नहीं होती थी 
ओर जब गुरु अपने शिष्य की प्रगति से संतृष्ट हो जाता था तभी बह घर लौटने पाता था। 
परंतु पूरा पाठ्यक्रम समाप्त होने के बाद शिष्य को विद्वानों की एक सभा के सामने पेश किया 
जाता था जो कभी-कभी उसकी परीक्षा भी लेते थ। पाख्यक्रम समाप्त होने पर साधारणतया 
शिप्य कुछ शुल्क देता था ओर राज्य तथा सार्वजनिक संस्थाओं की ओर से भी शैक्षणिक 
संस्थाओं का बड़ी उदारता से अनुदान दिये जात थे ताकि उन्हें धनाभाव के कारण कोई 
चिंता न हो। 

गुरुकुल सामान्यतया उसी नगर या गाँव की सीमा के मीतर स्थित होता था जिसमे कि 
गुरु रहता था। परंतु कभी-कभी गुरु निकट के किसी वन में जाकर रहने लगते थे और वह 
वन्य सांदर्य तथा शांति के वातावरण म॑ शिक्षण का काम चलता रहता था क्‍योंकि नगर या 
गांव के वातावरण को एकाग्र चिंतन के लिए उचित नहीं समझा जाता था, यदि गुरु अपनी 
विद्वता तथा धर्मनिष्ठा के कारण बहुत ख्याति प्राप्त कर लेता था तो दूर-दूर से अनेक विद्यार्थी 
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उसके पास आते थे ओर धीरे-धीरे ये साधारण गुरुक्रल विद्या के केंद्र या विश्वविद्यालय बन 
जाते थे। सुदूर उत्तर पश्चिम में तक्षशिला इसी प्रकार का एक प्राचीन विश्वविद्यालय था; 
प्राचीन भारतीय साहित्य मं जिन विश्वविद्यालयों का उल्लेख मिलता है उनम॑ यह प्राचीनतम 
है। वास्तव में यह उस प्रकार का विश्वविद्यालय नहीं था जिस प्रकार के विश्वविद्यालयों से 
हम आज परिचित हैं क्योंकि इसकी काई कंद्रीय प्रशासन-व्यवस्था नहीं थी जो विश्वविद्यालय 
मं प्रवेश, शिक्षण या परीक्षा के नियमों को निधोरित करती। यह केवल इस दृष्टि स एक 
विश्वविद्यालय था कि वहाँ उच्च शिक्षा का केंद्र था जहां विभिन्न कलाओं तथा विज्ञानों के 
अनेक प्रख्यात शिक्षक रद्दत थे ओर शिक्षा देत थ; भाग्त के कान-कान से विद्यार्थी बहुत 
लम्बी यात्राएँ करके उनकी स्वोज में आते थे। बीद्ध जातकों म॑ इस शिक्षा केंद्र के विषय में 
बहुत जानकारी प्रदान की गयी है। छात्र १६ वर्ष की अवस्था में तक्षशिला में आता था आर 
वहां कई वर्ष विद्यापाजन म॑ व्यतीत करता था। वहाँ अनक विपयों की शिक्षा दी जाती थी 
जिनमें धनुर्विद्या तथा तलवार चलाने जसी कलाओं और चिकित्सा तथा शल्य-क्रिया जस 
विज्ञानों को लेकर कुल ६८ विपय शामिल थे। वहाँ की दिनचर्या बहुत सबेर आरंभ होती थी 
जत्र छात्र ब्राह्ममुह्॒त मं जागते थे। इसके बाद शिक्षण तथा अध्ययन का कायक्रम आरंभ होता 
था जो दोपहर के खाने के समय तक चलता रहता था। मध्याह्न भाज के बाद थाड़ी दंर 
विश्राम का समय होता था और संध्या समय दिन भर के काम की दोहराया जाता था। छात्र 
या तो शिक्षाक्रम आरंभ होते समय या उसकी समाप्ति पर अपने गुरु को शुल्क देत थे। 
बताया जाता है कि छात्र की आर्थिक स्थिति के अनुसार ५०० या १००० कहापण शुल्क 
लिया जाता था। निभन छात्रों को भी भरती किया जाता था पर उन्हें शुल्क के बदले घर का 
काम-काज करना पड़ता था। कक्षा में निर्धन ओर धनवान छात्रों क बीच किसी प्रकार का 
भदभाव नहीं किया जाता था। हमे इस प्रकार की एक घटना का उल्लेख मिलता है कि एक 
गुरु ने एक टंभी राजकुमार की किस प्रकार मत्सना की थी। कल्षा म॑ विद्याथियों की संख्या 
बहुत हाती थी; यह संख्या माटे अनुमान के अनुसार ४०० बतायी जाती है। गुरु की सहायता 
के लिए सहायक शिक्षक भी होते थे जो बहुवा पहले उसी गुरु के प्रतिभा-सम्पन्न शिष्य रह 
चुके होत थे। पाग्यक्रम समाप्त कर चुकने पर विद्यार्थी घर वापस जात हुए. कुछ समय तक 
देश का भ्रमण करते थे और देशवासियों के रीति-रिवाजों तथा आचार-व्यवह्यर का अवलोकन 
करते थे। घर वापस पहुँचकर व अपने माता-पिता के सामने अपने अर्जित ज्ञान का 
प्रदर्शन करते थे। 

उन दिनों वाराणसी भी विद्या का बहुत बड़ा केंद्र था। यह गोण महत्व का विद्या-केंद्र था 
क्योंकि तक्षशिला में शिक्षा पाये हुए विद्यार्थी बहुधा यहाँ आकर शिक्षक हो जाते थ। तक्षशिला 
का विश्वविद्यालय ७वीं शताब्दी ईसा पृव से तीसरी शताब्दी ईसा-पृवं तक काम करता रहा 
और उसके लुप्त हो जाने के बाद ही वाराणसी का महत्व बढ़ा आर आगे चलकर वह ब्राह्मण 
साहित्य तथा संस्कृत के अध्ययन का केंद्र बन गया। 

गुप्त-काल में नालंदा विश्वविद्यालय की नींव पड़ी जो प्राचीन भारत का सबसे प्रख्यात 
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विश्वविद्यालय था। बिहार में पटना के निक्रट बरगाँव नामक जो स्थान है वही पहले नालंदा 
था; यहाँ की खुदाई मे इस विश्वविद्यालय के भम्मावशेप निकले हैं। कुछ व्यापारियों ने बहुत 
मुल्य चुकाकर इस विश्वविद्यालय के निर्माण स्थल के लिए. भूमि खरीदी थी और यहीं से 
भविष्य के इस मद्दान विश्वविद्यालय का श्रीगणेश हुआ। इस निर्माणस्थल पर और उसके 
निकट शक्रादित्य, (जो कुमाग्गुप्त प्रथम का ही दूसग नाम था), बुद्धगुत्छ, तथागत गुप्त 
बालादित्य, वज्र तथा हप जसे गजाओं ने छुः मठ बनवाये। इस प्रकार एक या दो साधारण मर्ठां 
क रूप मे आरंभ हाकर नालंडा शीघ्र ही विद्योपाजन तथा संस्कृति का अंतराष्ट्रीय कंद्र बन गया, 
जहाँ केवल मभाग्त के कोने-कोने से ही नहीं वल्कि सुदूर मध्य एशिया, चीन, कोरिया तथा जाबा 
से भी विद्यार्थी आने लग। जसे-जैस विद्यार्थियों की संख्या बदती गयी उनके रहने के लिए 
ओर मठ बनवायें गये ओर इस प्रकार नालंटा लम्बे-चाड़ शयन कक्षों, अध्यापन-कक्षों, 
पुस्तकालयों तथा वेधशालाओं का एक जटिल भवन-समृह बन गया जो चारों ओर एक दीवार 
से घिरा हुआ था। इसमें प्रवेश के लिए एक बहुत बड़ा द्वार था जिसके खुलते ही सामने 
महाविद्यालय की इमारत थी, इसस अलग संघाराम के मध्य म॑ आठ अन्य बड़े-बड़े सभा- 
भवन बने हुए थे। ये इमारतें “जो सभी कई मंजिल की थीं, लम्बाई, चौड़ाई तथा ऊँचाई 
की दृष्टि से अत्येत भव्य थीं; इनमें अत्यंत मुसजत सीनार तथा बुर्जियां थीं जसी परियों की 
कहानियों में हाती हैं, जा दूर से देखने म॑ नुकील पवत-शिग्बरों जसी लगती थीं; आर प्रातः 
काल के कुद्दर में छुपी रहनवाली वेधशालाए थीं। ऊपर के कमरे बादलों में अपना मस्तक 
ऊंचा किये हुए, दिख्वायी देते थे ओर उनकी ग्विड़कियों से हवाओं का वेग और नित नया रूप 
बारण करते हुए बादल, तथा उनके अलिंदों से सयास्त का सादय तथा ज्योत्स्ना का नयनाभिराम दृश्य 
दवा जा सकता था। ” ह्यए्न सांग तथा उनके जीवनचरित्र के लेखक हुई ली ने नालंदा 
के सांदर्य का अत्यंत प्रशंसनीय विवरण दिया है। हृई ली ने लिखा हे : “ और फिर हम इसका 
डल्लेख कर सकते हैं कि निर्मेल जल से भरे हाए गहर सरोबरों के धरातल पर नीलकमल 
नतरते रहत है (जनक बीच बीन म॑ गदर लाछ रंग के कनक के फूल अपनी छुवब्रि दिखात 
हैं; और थोड़ी थाड़ी दर पर आम्रकुज अपनी छाया से भूमि को दक लेते हैं। बाहर क 
सभी प्रांगग जिनम॑ परशहितों के कक्ष बन हुए हैं, चार-मेज़िले हैं। हर मेज़िल पर अजगर की 
शवल में कट हुए. पत्थर बाइर को निकले हुए हैं और रंग-बिरंगे अलिंद बने हैं; मूँगे से 
लाल स्तंभों पर अत्यंत सुंदर वेल-बृटों की नकक़राशी है; उन इमारतों में अत्यंत सुंदर तथा 
सुसजित जंगल तथा कट्दर हैं आर छुतों पर एसे नाक लगे हैं जिनसे प्रकाश हजारों अलग: 
अलग रंगों म॑ प्रतित्रिम्बित हता है। इन सत्र चीज़ों के कारण यहाँ के सींदय की चार चाँद 
लग जाते हैं।?? 
यह मह्ाययानपंथी बौद्ध विश्वविद्यालय था और इसलिए वहाँ के सभी विद्यार्थियों का 
तद्ध भिक्षु होना स्व्राभाविक ही था। चूँकि हर समय नालंदा में प्रवेश पाने के इच्छुक 
विद्याथियों की संख्या बहुत अबिक रहती थी इसलिए वहाँ के प्रवेश के नियम बहुत कड़े थे । 
बुएन सांग न लिखा है; “यदि बाहर के लोग वहाँ प्रवेश पाने और शाख्त्रार्थ में भाग लेने की 
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इच्छा से आत हैं तो द्वारपाल उनके सामने कुछ कठिन प्रश्न स्वता है; बहुत-स लोग इन 
प्रश्नों का उत्तर नहीं दे पात और वापस लाट जात हैं। यहाँ प्रवश पाने स पहले पुरातन तथा' 
नूतन दोनों ही (ग्रेथों) का गृट अध्ययन आवश्यक हैं। इसलिए जो विद्यार्थी यहा नवागंत॒का 
के रूप म॑ आते हैं उन्हें काठन वाद-विवाद म॑ भाग लकर अपनी याग्यता सिद्ध करनी पड़ती 
है। यदि सात या आठ लोगों का इसमं असफलता प्राप्त होती है तो दस लोग सफल भी हो 
जात हैं। इन सात या आठ में स दो या तीन, जिनकी योग्यता साथाण होती है सभा में 
शास्त्राथ के लिए पहुंचने पर निश्चित रूप से असफल सिद्ध होते है और अपनी ख्याति से 
हाथ थो बठत हैं|”! 

नालंदा विश्वविद्यालय न विद्याथयां के प्रवश क संबंध म॑ जा कड़े नियम बना रखे थ 
थे सर्वथा न्यायसंगत थ। इस विश्वविद्यालय की ख्याति दृसदर तक फली हुई थी ओर 
जिस विद्यार्थी का नालेदा म॑ अध्ययन करन का अवसर मिल जाता था उस पर उस युग के 
श्रपष्टतम ज्ञान तथा संस्कृति की छाप लग जाती थी। इस विश्वच्रिद्रालय के अध्यापक-मंडल 
म॑ धमपाल आओ चेद्रपाल, गुणमति तथा स्थिस्मति, शीलमढ, धमकीतिं, शांतर्ाक्षत, आार 
पद्मसंभव जस प्रतिमाशाली स्तन सशोभित थ। नालंदा म॑ं १०,००० शिक्षक तथा विद्यार्थी 
रहते थे जिनमे से १,४०० शिक्षक रहे होंगे। चीनी यात्री इ स्सिंग ने लिग्बा हैं: “नालंदा 
के मठ में पुगद्धितों की संख्या अत्यधिक है: यह संख्या तीन हज़ार से अधिक ही होगी; इतन 
लोगों को एक स्थान पर एकत्रित करना कठिन काम है। इस मठ में आठ समा भवन ओर 
तीन सो रहने के कमरे हैं। इस मठ का हर सदस्य अपनी सुविद्यानसार अलग-अलग ही 
उपासना कर सकता है। इसलिए होता यह ह कि प्रतिदिन एक गुझे मंत्र पहला हुआ एक 
स्थान से दुसरे स्थान जाता हैं, उससे आग-आग मठ म॑ नाकरों का काम करनेवाले शिष्य और 
बच्चे धूप-दीप तथा पुष्प आदि लेकर चलत हैं। बह एक कक्ष स दसर कक्ष मं जाता है और 
हर एक म॑ बद विधिवत मंत्र पदता हैं; हर बार वह ऊंच स्वर में तीन या पाँच इलोक पढ़ता 
है जिनकी आवाज़ चागें ओर सुनायी देती ह। गोधूलिवेला के समय वह अपना कार्य समाम 
करता है। 

इस रांसथा का प्रशासन एक अधिकाराी-मंडल के हाथ में था जिसमें सत्रस बड़ा अधिकारा 
कुलपति होता था आर पंडित उसका सहायक होता था। इस विश्वविद्यालय म॑ अल्येत अ्रष्ट 
पुस्तकालय था जो रन्नसागर, रत्नोदावि तथा ग्त्नरंजक नामक तीन भवनों मे स्थित था। रत्नोदाधि 
की इमारत नी मंजिल की थी ओर उसमे प्रज्ञापारमिता श्रेणी के धमंग्रंथ तथा तांत्रिक रचनाओं 
का संग्रह था। इन तीनों विशाल इमास्तों को लेकर पूरे पुस्तकालय को धर्मगंज कहते थे, 
जिसका शाब्दिक अर्थ होता है धरम का बाज़ार। नालंदा विश्वविद्यालय में शिक्षा व्याख्यानों, 
अध्ययन गोपणिियों, वाद-विवाद तथा शास्तरार्थ द्वारा दी जाती थी; यहां महायान तथा बोद्धमत 
के अन्य पंथ, तंत्र, ज्योतिष तथा कल्प आदि विपय पढ़ाये जाते थ। नालंदा में पदने-पढान 
का काम कितनी सच्ची लगन के साथ होता था इसका अनुमान ई त्सिंग नामक चीनी यात्री 
के वृत्तांत से लग सकता है। उसने लिखा हैः “यहाँ नालंदा में प्रतिष्ठित तथा विद्वान लोगों का. 
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जमाब होता है, वे संभव असंभव सभी सिद्धांतों पर वाद-विबाद करते हैं और विद्वानों 
द्वारा जब उनके मत का पुष्टि हो जाती हैं तत्र उनकी बुद्धमत्ता की ख्याति दूर-दूर तक फंल 
जाती है।” पूरा स्थल गृद शास्त्रार्थ से गूंजता रहता था और पूरे दिन का समय भी. प्रश्न 
पूछने आर उनके उत्तर देने के लिए पयान्त नहीं होता था। 
नालंदा का खच अनेक राजाओं द्वारा दिये गये उदार अनुदानों से चलता था। हुई ली 
ने लिखा है : “देश का गजा पुरोद्िितों का आदर तथा सम्मान करता है और उसने लगभग 
१०० गाँवों की गजस्व-आय मठ के लिए दान कर दी है। इन गाँवों के दो सौ परिवार प्रति 
दिन कई सो पिक्रुल ( भार की चीनी माप जो लगभग ६४ सेर के बराबर होती है) साधारण 
चावल और कई सो कैटी (चीनी माप को लगभग आध मेर के बराबर होती है ) मकबन और 
दूध मठ को देत हैं। इसलिए यहा के छात्रों को, जिन्हें हर चीज़ इतनी विपुल मात्रा में 
उपलब्ध रहती है, जीवन की चार मुख्य आवश्यकताओं अथात वस्त्र, भोजन, रहने की जगह 
तथा ओपधियों के लिए किसी के सामने हाथ नहीं फेलाना पड़ता। इसी कारण वे एकाग्रचित्त 
होकर अध्ययन में अपना ध्यान लगा सकते हैं, जिस उद्देश्य को लेकर वे यहां आते हैं। 
ई त्सिंग न लिखा है कि विश्वविद्यालय के पास २०० से अधिक गांवों की भूमि है जो पीढ़ी दर 
पीढ़ी अनेक राजाओं स उसे दान म॑ मिली थी। गुप्त सम्राट, हषे, पालवंश के राजाओं ने 
यहाँ तक कि सुदूर सुवर्णद्वीप (सुमात्रा ) के राजा बालपुत्रदेव न प्राचीन भारत के इस महान 
ज्ञान-केंद्र को अपनी कृपा का पात्र बनाया। 
आर नालंदा को इस सम्मान का पृण अधिकार था। उसने दर्शन तथा साहित्य, 

व्याकरण तथा कला को प्रोत्साहन दिया और यहीं से शांतरक्षित तथा पद्मसंभव जसे धर्म-प्रचारक 
तिब्बत में वाद्ध७र्म का प्रचार करने गये। ह्युणन सांग, छयण्न चिड, हुई ली, तांग, ताओ सिंग 
आयेबमन तथा बुद्धब्रम जसे विद्वान विदेशों से इस मद्यविद्यालय म॑ आये और इस प्रकार 
नालंदा विश्वावद्यालय विविध मतों तथा संम्कृतियां का संगम बन गया। यह विश्वविद्यालय 
४०० ई० स॑ १३वीं शताब्दी ईइसवी तक चलता रहा और फिर विदेशी आक्रमणकारियों ने 
इसे युद्ध की ज्वाला म॑ भस्म कर दिया। 

नालंदा से प्रग्णा पाकर देश में विद्या के अन्य कंद्रों की भी स्थापना हुईं। सबसे पहले 
बलमी के विश्वविद्यालय की स्थापना हुई। वलभी विश्वविद्यालय सौराष्ट्र के मेत्रकबंश के 
राजाओं की क्ृपार्प्ट की बदौलत अस्तित्व में आया; इसकी स्थापना गुणमति तथा स्थिस्मति 
ने की थी। इस विश्वविद्यालय ने थ्रेरत्रादी बोद्धमत तथा उसके विभिन्न पंथों के अध्ययन में 
विशेषज्ञता प्राप्त की। इस विश्वविद्यालय में इतना अच्छा पुस्तकालय था कि उससे प्रसन्न 
होकर राजा ने विशेष रूप से पुस्तकें खरीदने के लिए उसे अनुदान दिया। 

विक्रमशीला विश्वविद्यालय की स्थापना पालवंश के धर्मपाल नामक राजा ने की थी और 
यह उत्तरों मगध में स्थित था। जिस समय नालंदा का पराभव होने लगा तब इस विश्वविद्यालय 
की ख्याति बदी ओर इसमें तिब्बत संबंधी अध्ययन का विशेष आयोजन था। इसमें छु 
विद्यालय थे जिनका प्रत्ंध एक व्यवस्थापक-मंडल के हाथ में था। इस विश्वविद्यालय का 
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नालंदा विश्वविद्यालय के साथ गहरा संत्रेध था और इसने अपने अनेक पंडित तिब्बत भेजे। 
यह लिखा गया है कि विक्रमशीला का इतिहास “उन महापुरुषों की जीवनियों में, जिन्होंने 
यहाँ विद्यालाभ लिया, और यहाँ के उन विद्वानों के जीवनचरित्रों मं स्वण अक्षरों में अंकित हे, 
जिन्हें विदेशों मं, मुख्यतः तिब्बत म॑ ज्ञान, संस्कृति तथा धर्म के प्रचार के लिए आमंत्रित 
किया गया। इनमें से कुछ विद्वानों के बृत्तांतों में हम उनके विश्वविद्यालय के इतिहास की 
कुछ झलकियां मिलती हैं। सचमुच, विद्या के केंद्र के रूप में विक्रशीला की सफलता का 
प्रचुर प्रमाण इस बात में मिलता है कि उसने बहुत बड़ी संख्या में प्रतिभाशाली विद्वान पेद 
किये; उसने विलक्षण तथा धमात्माओं को जन्म दिया जिन्होंन अपनी रचनाओं द्वारा ज्ञान तथा 
धर्म के क्षेत्र मं आत्येत महत्वपूर्ण योगठान दिये आर उनके इसी योगदान के आधार पर 
तिब्बत जस एक पूर देश की सम्यता तथा संस्कृति का वम्दुतः निमाण हुआ। तिब्बत ने बड़ी 
क्ृतज्ञता के भाव से विक्रमशीला के कुछ स्नातकों की स्प्नति का सुरक्षित रखा हैं आर उनमें से 
कुछ को वहाँ धमगुरु के पद पर बिठा दिया गया है। ? 
विक्रमशीला की ही तरह ओदांतपुरी के विश्वविद्यालय की उन्नति भी पालवंश के 
राजाओं की कृपार्वाष्ट के कारण हुई; इस विश्वविद्यालय की स्थापना वीं शताब्दी ईसवी में 
गोपाल नामक गजा ने की थी। यह पाटलिपुत्र के निकट स्थित था और इसके मठ ने ही 
तिब्बत में साम-य के महान मठ की इमारत के लिए प्ररणा प्रदान की, ओदांतपुरी के 
विश्वविद्यालय ने तांत्रिक साहित्य के अध्ययन में विशेषज्ञता प्राप्त की थी आर यहाँ लगभग 
१,००० विद्यार्थी शिक्षा पाते थ। जागदल विश्वविद्यालय, जो इन महान विश्वविद्यालयों में 
अंतिम था, बंगाल के राजा ग़ामपाल ने बनवाया था ओर यह्द वबरेंद्र प्रदेश मं गंगा तथा 
करतोय नर्दियों के तट पर स्थित था। इस विश्वविद्यालय का अस्तित्व बहुत थोड़े दिनों तक. 
रहा; मुश्किल से यद्द विश्वविद्यालय एक शताब्दी तक चला होगा। इसकी स्थापना १२वीं 
शताब्दी ईसवी में हुई थी आर विक्रमशीला तथा ओदांतपुरी की तरह इसे भी विदेशी 
आक्रमणकारियों ने नष्ट कर दिया था । 
प्राचीन भारत की संस्कृति को सुरक्षित रखने, उसके विकास तथा प्रसार में इन विश्व- 
विद्यालयों ने बहुत बड़ी भूमिका का निवाह किया। उनके हितकर प्रभाव में दशनशास्त्र को 
नये क्षेत्रों पर अपना अधिकार करने का अवसर मिला और कला के नये रूपों में निपुणता 
प्रात्त की गयी। दुर्भाग्यवश इन विद्या-केंद्रों में जिस साहित्य की रचना हुई थी उसका बहुत-कुछ 
भाग नष्ट हो गया है परंतु नेपाल, तिब्बत और चीन में जो कुछ सुरक्षित है उससे हमें पता 
चलता है कि जिन शताब्दियों के दोरान में ये विश्वविद्यालय काम कर रहे थे, उस समय 
बोद्धिक क्षेत्र में निरंतर किस प्रकार काम हो रहा था। इन विश्वविद्यालयों की बदौलत 
अंतराष्ट्रीय संपक स्थापित करने में बहुत सहायता मिली क्योंकि यहाँ तिब्बत, मध्य एशिया, 
चीन, कोरिया तथा जावा से विद्यार्थी विद्योपाजन के लिए. आते थे और यहाँ के शिक्षक 
धमं-प्रचारकों के रूप में समुद्रों तथा पर्वतों के पार महात्मा बुद्ध की शिक्षाओं का प्रचार करने के 
लिए. जाते थे। इन धम-प्रचारकों ने भारतीय साहित्य का तिब्बती तथा चीनी भाषाओं में 
१० 
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अनुवाद किया और इस प्रकार भारतीय संस्कृति के प्रसार के लिए व्यापक क्षेत्रों का पता 
लगाया। इन धम-प्रचारकों के साथ संस्कृत भाषा तथा साहित्य ओर इस देश की कला तथा 
रीति-रिवाज भी विदेशों मे पहुँच और जब ये धर्म-प्रचारक प्रम तथा धर्म-प्रचार के अपने 
ध्येय को पूरा करने के आजीवन प्रयास के लिए विदेशों मं बस गये तो उन्‍होंने जहाँ भी व 
रहे मानों भाग्त के एक अंग का आरगेपण कर दिया। विद्या तथा घम के ध्वजावाहकों के 
रूप में ये विश्वविद्यालय महान थ; विदेशों म॑ भाग्तीय संस्कृति के प्रसार तथा भारत के 
बीद्धिक जीवन की थारा में विदेशों के विचारों का समावेश करने के माध्यम के रूप में उनका 
दृत्व अद्वितीय था। 

ये गुरुकुल तथा विश्वविद्यालय धारमिक तथा अन्य विद्याओं की शिक्षा के कंद्र थ। व्याव 
सायिक तथा आद्योगिक कलाओं के लिए दूसर शिक्षा-कंद्र काम करत थ। प्राचीन भाग्त म॑ 
बहुत आरंभ में ही अधिकांश व्यवसाय श्रणियों के रूप म॑ संगठित हा गये थ आर वंशगत 
भी हो गये थ। इसलिए व्यावसायिक काशल पीढ़ी दर-पीढ़ी पिता स पुत्र को उत्तगधिकार में 
मिलता रहता था या फिर प्रबीण शिल्पकार प्रशिक्षणाथियों को य कलाएं सिखा देत थ | 
आद्योगिक कलाओं में प्रशिक्षण क लिए समाज का प्रशिक्षणार्थी-पद्धति की सेवा उपलब्ध थी 
आर इसका लाभ अत्यंत व्यापक रूप स उठाया जाता था जिसके कारण व्यावसायिक प्रशिक्षण 
के लिए पृर्णतम तथा अरष्ठतम सुविधाएँ मिल जाती थीं। इसका उद्ृश्य केवल व्यावसायिक 
कीशल को सुरक्षित ग्ग्बना ही नहीं बल्कि प्रयोगों तथा नयी-नयी स्वाजों द्वराग उस विकसित 
करना भी था। जसा कि हम पहले देग्व चुके हैं श्रणियों का संगठन अत्यंत सुव्यवस्थित था 
आर व्यापार से लेकर मंदिरों के निर्माण तक ओद्योगिक कार्य कलाप का हर पहलू इस संगठन 
के क्षेत्र मं आ जाता था। कारस्रान, बाज़ार तथा शिक्षालय का अनुशासन ही अनुशासन का 
मानदंड था, जो अवलोकन तथा अनुभव की कठिन प्रक्रिया पर आधारित था। परंतु उस 
समय की आर्थिक स्थिति से यह प्रशंसनीय रूप स मल खाता था; यह तो सच्च है कि इसन 
कीशल को कुछ दृद तक स्तरों में बाद दिया परंतु साथ ही उसने कई शताब्दियों तक इस 
निरंतर सुरक्षित भी रखा। जिस समय कुम्हार अपना चाक चलाता था या जब लोहार निहाई 
पर हथीड़ा चलाता था तो अंतेबासि अथांत प्रशिक्षणाथी इस पूरी क्रिया को ध्यान से देखता 
रहता था ओर धीरं-धीर उसे स्वतंत्र रूप स भी काम करन का अवसर दिया जाने लगता 
था। जब वह अपनी कला का पूरा ज्ञान प्राप्त कर लेता था तो वह स्थानीय निवासियों की 
आवश्यकताओं को पूरा करने के लिए खतंत्र रूप से काम आरंभ कर देता था। बहुधा तो 
इसका पिता ही उसका शिक्षक होता था आर समय की गति के साथ जब्र पिता की शक्ति 
क्षीण होने लगती थी तो पुत्र उसका भार संभाल लेता था और इस प्रकार व्यवसाय का 
क्रम चलता रहता था। 

तो प्राचीन भारत में घार्मिक तथा घधम-निरपेक्ष शिक्षण की यह पद्धति थी। इसकी 
सफलताएँ क्‍या थीं ? आरंभ म॑ ही यह स्वीकार कर लेना होगा कि इसकी सफलताएँ तुच्छ 
नहीं थीं, यद्यपि मुख्यतः यह पद्धति धम तथा दर्शनशास्त्र की शिक्षा को ही महत्व देती थी 
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फिर भी अनेक बीड्िक तथा स्सग्राही विपयों जसे गणित, ज्योतिष, व्याकरण, काव्य-स्वना तथा 
राजनय आदि के अध्ययन को भी प्रोत्साहन दिया जाता था। इस शिक्षण-पद्धति ने प्राचीन 
भारत का कुछ मद्यनतम विभूतियों को जन्म दिया; एसी विभृतियों की जिनका गणगान ब्राह्मणों 
बंद्धों तथा जनों के बृत्तांतों म॑ं किया गया हैं। इस शिक्षग-पद्धति ने आचरण के कुछ निश्चित 
मानदंड तथा विचारधाराएं निधारित कीं; इसने विद्याथियों के व्यक्तित्व को निखारने और 

नम सच्चरित्रता की भावना जाग्रत करने का प्रयत्न किया। इसने सत्य, ईमानदारी तथा 
वबमनिएता की भावना उत्पन्न की। वह धरम तथा पवित्र आचरण, दर्शन तथा संस्कृति की 
संरक्षक थी आर देश के जन-साधारण में ओर विदेशों के विद्वानों मं संस्कृति का प्रसार 
करसे का श्रेय उसी को है। परंतु हमें उसकी परिसीमाओं को भी स्वीकार करना चाहियि। 
ब्राह्मण-व्यवस्था के लिए. जाति-बिगदरी का नियम संबस बड़ी बाधा थी। कम से कम वेडिक 
काल में आया के समाज के हर सदस्य को शिक्षा पाने का अधिकार था। यह ज़रूर हैं कि 
इस व्यवस्था में जो अवसर उपलब्ध थ शूद्र उनका लाभ उठाने की कभी कल्पना भी नहीं 
कर सकते थे। परंतु बाद के काल में वर्ण-व्यवस्था के ब्रिकास के साथ चश्यां को भी धार्मिक 
तथा सत्य विद्याओं की शिक्षा ग्राम करस के अवसर स वंचित कर दिया गया होगा। इस 
प्रकार शिक्षा पुरोहित तथा क्षत्रिय वर्गों की बपा्ती बनकर रह गयी। इन दानों बणों में 
समाज क बहुत थोड़े-स लोग थे जिन्होंने उच्च शिक्षा के समस्त लाभ अपने ही तक सीमित 
कर लिये थ। कुल मिलाकर इसका परिणाम यद्र हुआ कि विद्वान तो बहुत कैच शिग्वरों पर 
पहुँच गये आर जन-साधारण अज्ञान के अंधकार मं घिर रहे । केवल बाद्ध तथा जन मठों में 
ही, जग जाति-पीत के नियमों को कोई मान्यता प्राप्त नहीं थी, हर व्यक्ति को संघ्र के सदस्य 
के रूप में बाद्ध मठों की शिक्षण-व्यवस्था वी हर सुविधा का लाभ उठाने का अधिकार था 
इस आधार पर काई भदभाव नहीं किया जाता था कि उसका जन्म किस कल में हआ है आओर 
समाज मे उसका पद क्‍या है, कवल एक शत थी कि उस व्यक्ति म॑ शिक्षा के प्रति रुचि तथा 
आवश्यक याग्यता हा। बाद्ध मिन्षु ही गोब की पाठशालाओं के अध्यापक बन गये, उदाहरण 
के लिए बमो और श्रीलंका मं, ओर उन्होंन जन साधारण की प्रार्थामक शिक्षा का उत्तरदायित्व 
अपने ऊपर ले लिया। स्मृतियों के नियमों के अनुसार ब्ाह्यण गुरु होता था पर उसे हर उस 
व्यक्ति को शिक्षा देने का अधिकार नहीं था जो उसके पास इस उद्देश्य स आये। इसके 
अतिरिक्त चूकि ब्राह्मणों आर बोद्धों दोनों ही की शिक्षण-पद्धति का क्षेत्र धार्मिक तथा 
तत्संत्रंधी विषयां तक सीमित था इसलिए आद्योगिक कलाओं की ओर उचित ध्यान नहीं 
दिया गया; जो लोग इन कलाओं की साधना करत॑ थ उन्हें तिरस्कार की दृष्टि स देखा जाता 
था। पुरोहितों की पाठशालाओं में विद्या को रूढिबद्ध कर दिया गया था और यदि काई धर्म- 
ग्रेथों की व्याख्या किसी भिन्न रूप से करने का साहस करता था तो उसे विधर्मी ठहराया जाता 
था। इस प्रकार लकीर का फुकीर बने रहने का ही सबसे बड़ा गुण माना जाता था और इस 
कट्टरपंथी रबेये ने विचार-स्वातंतज्य का गला घोंट दिया । वैदिक काल में स्त्रियों को शिक्षा प्राप्त 
करने के जो अधिकार मिले हुए, थे वे धीरे-धीरे उनस छिन गये और वेश्यों तथा शुद्धों की 
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तरह ही उन्हें भी पुरोहितों के आदेशों द्वारा उन पर थोपी गयी निरक्षरता को स्वीकार कर 
लेना पड़ा। चूंकि सारा ध्यान संस्कृत की शिक्षा की ओर ही दिया जाता था इसलिए प्राकृत 
भाषाओं को उनका उचित स्थान प्राप्त न हो सका। उस समय संसार के सभी देशों की 
शिक्षण-पद्धतियों में यही दोप थे और चित्र को उसके पूर्ण रूप में देखते हुए हम कह्द सकते 
हैं कि प्राचीन भारतीय शिक्षण-पद्धति में यद्यपि अत्यंत गंभीर दोप थे पर उनका पलड़ा उसके 
गुणों से अधिक भारी नहीं था। उसकी कुछ विशिष्टताओं का, जैसे शिक्षक ओर छात्र के 
बीच वेयक्तिक संबंध आर नतिकता पर बल आदि का हम आज की बदली हुई परिस्थितियों 
में भी सफलतापूर्वक अनुसरण करके लाभ उठा सकते हैं। इसका सबसे मद्दन योगदान उन 
सांस्कृतिक मानदंडों मं निद्चित है जिन्हें उसने जन्म दिया तथा प्रसारित किया, वे मानदंड जो 
आज की बदली हुई स्थिति में भी सार्थक हैं, जबकि व परिस्थितियाँ जिन्होंने उन संस्थाओं 
को जन्म दिया जिन्हें इन मानदंडां की स्थापना का अय है आर जिनके द्वारा इन मानदंडों 
को व्यावह्ारिक रूप प्रात हुआ, पहले जैसी नहीं रह सकतीं। ये मानदंड, जिनकी रचना और 
विकास में प्राचीन भारत की शिक्षण-पद्धति ने इतनी बड़ी और महत्वपूर्ण भूमिका का निर्वाह 
किया, हमारे अतीत की महानतम घरोहर हैं । 


बक ९ नव 
धम तथा दर्शन 


प्रतीत भारत को अपनी धार्मिक भावना तथा दर्शन के क्षत्र म॑ अपनी उपलब्धियों के लिए 
जो ख्यति प्राम्त है वह सर्वथा न्यायाचित है। सत्य की ग्वबोज बहुत लम्बी और बहुधा 

अत्यंत कष्टसाध्य रही है। विचारों के क्षेत्र में अनेक प्रयोग किये गये और बहुत कुछ उपलब्ध 
भी किया गया। परंतु सबसे महत्वपूर्ण बात तो यद्द हुई कि जीवन के कुछ निश्चित मानदंड 
निर्धारित किये गये जिन्होंने भारतीय जीवन को साथकता आर भारतीय प्रयास को एक उद्देश्य 
प्रदान किया। 

भारतीय विचारधारा का विपय एक विस्तृत विषय है आर उसके संबंध में बहुत कुछ लिखा 
जा चुका है। एक अध्याय मं इतने व्यापक विपय पर पर्याप्त रूप से प्रकाश नहीं डाला जा 
सकता। परंतु बहुधा सिहावलोकन से पूरे विषय की मोटी-मोटी जानकारी प्राप्त करने म॑ बहुत 
सहायता मिलती हैं ओर वह अधिक गहर॑ अध्ययन के लिए भूमिका का काम देता है। अगले 
पष्ठों म॑ं भारतीय धर्म तथा दशन का संक्षिम्त सिंहावलोकन करने का प्रयत्न किया गया है। 

बहुघ्रा यह बात जोर देकर कही गयी है कि आधुनिक पाश्चात्य दृष्टिकोण के अनुसार 
दर्शन का जो अभिप्राय समझा जाता है भारतीय विचारधारा उस अथ म॑ दर्शन नहीं हैं। यह 
व्याख्या है तो बहुत ममप्रूृण पर एसा लगता है कि बात का बहुत सरल बनाकर प्रस्तुत किया 
गया है। प्राचीन भारत में धर्म भी था ओर दर्शन भी। परंतु एस उदाहरण शायद ही कोई 
हों जब घम आर दर्शन का एक-दूसरे से संबंध न रहा हो; प्राचीन भारत की प्रायः हर 
विचारधारा का उद्देश्य एक मोक्ष-शास्त्र की रचना करने का था। दशन को केवल बीद्धिक 
अभ्यास नहीं समझा जाता था जिसका मनुष्य के आचरण से काई संत्रंघ न हो; इसका मूलभूत 
उद्देश्य अपने अनुयायी को मुक्ति का मार्ग दिखाने का था। दर्शन एक जीवन-पद्धति थी, 
विचार तथा कम की एक एसी विधि थी जिसका लक्ष्य मोक्ष के निश्चित ध्येय को प्राप्त करना 
था। यदिं यह तक दिया जाये कि दशन को कोई ऐसी वस्तु न होकर जिस पर मनुप्य अनिवार्य 
रूप से अपने कर्मो की आधारित करें केवल विचारों की अभिव्यक्ति मात्र होना चाहिये, तब तो 
हमें यह मानना पड़ेगा भारत ने कोई दर्शन पेंदा ही नहीं किया फिर भी इससे उसकी समृद्धि 
में कोई अंतर नहीं आया। 

भारतीय धार्मिक विचार-घारा तथा धार्मिक विश्वास का इतिहास सिंधु घाटी की सभ्यता के 
काल से आरंभ होता है। मोहेनजोदड़ो तथा हरप्पा की खुदाई में जो पुरातत्व संबंधी अवशेष 
निकले हैं उनसे हम उस सम्यता के काल में रहनेवाले लोगों के धार्मिक विश्वासों का कुछ संकेत 
मिलता है। सिंधु घाटी की सभ्यता के निवासियों के धर्म के कुछ पहलू ये हैं कि वे एक ऐसे 
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देवता की पूजा करते थे जो शिव का ही दूसरा रूप था, वे एक देवी की पूजा करते थे जिसे 
हम देवीमाता कह सकते हैं और इसके अतिरिक्त वे वृक्षों, पशुओं तथा नदियों और पर्वतों 
की पूजा करते थे। हम पहले एक अध्याय में परवर्ती भारतीय धर्म में इसके अवशेषों का 
उल्लेग्ब कर आये हैं इसलिए यहा विस्तारपूर्वक उसका उल्लेग्ब करने की आवश्यकता नहीं। 

इसके बाद भारतीय धर्म के इतिहास में जो मंज़िल आयी उसका प्रतित्रिंच ऋग्वेद के 
श्लोकों मं मिलता है। इन श्लोकों म॑ आये धर्म का जो वर्णन किया गया है उसके तीन मुख्य 
लक्षण हैं। आये अनेक देवताओं की उपासना करते थे जो बच्र, दामिनि तथा वर्षो आदि 
प्राकृतिक घटनाओं का साकार रूप थ। इन देवताओं को तीन अ्रणियां म॑ं विभाजित किया जा 
सकता है : अंतरिक्ष के देवता जस वरुण तथा मित्र; अधर के देवता जैसे इन्द्र; ओर पृथ्वी के 
देवता जैसे अम्नि। ये स्वगलोक के वासी थ, उन डिव्य विभृतियों में स थ जिनका निवासस्थल 
अंतरिक्ष था आर जिनका गुण प्रकाश था। ये अमर थ, इनमें सींदय, बुद्धिमत्ता, उठारता तथा 
सदाचार का वास था, वे सूर्टि के नतिक नियम के रक्षक थ। धीरे-धीरे देवताओं के इस समूह 
में से कुछ को अधिक प्रधानता प्राप्त हुई ओर दो देवताओं का साथ आह्वान करने की भी 
प्रवृत्ति बटती गयी। इन देवताओं में स वरुण, इंद्र तथा अगम्ि विशेष रूप से श्रद्धा के पात्र थे। 

वरुण की गणना अंतरिक्ष के देवताओं की श्रणी म॑ की जाती है आर ऋग्वेद म॑ जिन अनक 
देवताओं का उल्लेस्व किया गया है उनमें वह सबस अधिक दिव्य हैं। वह राजा हैं, सृष्टि के 
शासक हैं, सर्वशक्तिमान तथा अत्येत नीतिपरायण देवता हैं। वह सवब्यापक, तथा सवज्ञ हैं, 
जीवन तथा मृत्यु क अधिएाता हैं जिनके आदेशों का पालन सभी देवता तथा मनुप्य करते 
हैं। वह शील के आधिष्ठाता हैं आर परमेश्वर के पद पर सुशोभित होने योग्य हैं। 

इंद्र युद्ध के देवता हैं जिन्हांन वत्र का वध करके जल को मुक्त किया। बज़ उनका अस्त्र 
ओर वायु उनका सारथी है। वह सोमरस के प्रमी हैं आर जघन्य दस्युओं के विरुद्ध विजय 
प्राप्त करने में आये योद्धाओं की सहायता करने को सर्टेब तत्पर रहते हैं। अग्ि अंधकार को 
दूर करनवाले, निशाचरों, भृत-प्रतों तथा रोगों को मार मगानवाले देवता हैं। वह मनुष्य के 
मित्र हैं ओर देवताओं तथा मनुष्यों के बीच संवादवाहक का काम करत हैं। वह सर्वश्रेष्ठ 
प्रोहित, मध्यस्थ आर न्यायाधीश हैं; जिस प्रकार इंद्र याद्धाओं के देवता हैं इसी प्रकार अग्नि 
पुरादितों के देवता हैं। ऋग्वेद म॑ मित्र, पृषन, मरुतों, रुठ्“ों तथा अश्विनों आदि अन्य प्रमुख 
देवताओं का उल्लेग्व मिलता है। देवियों म॑ केवल प्रभात की देवी उषा का उल्लेख है, 
जिनकी बंदना में ऋग्वट के कुछ सुंदग्तम मंत्र लिस् गये हैं। 

ये देवता उदार हैं ओर बलि से प्रसन्न हात हैं। आये तीन प्रकार की आहति देते थे: 
देग्वथ तथा अन्न की, सोमर्स की आर पशुओं की बलि। जस-जसे समय बीतता गया यह कल्प 
ओर विस्वृत होता गया आर इसके चार रूप हो गये: स्तुति के रूप में अलि, कतज्ञताज्ञापन के 
रूप में बलि, प्रायश्चित के रूप म॑ं बलि और जाद टोने के रूप में बलि। परंतु ऋग्वेद के 
समय तक यह कल्प काफ़ी सरल था यद्यपि कुछु अधिक महत्वपृ्ण यज्ञों में प्रवीग पुरोहितों की 
सहायता की स्पष्ट रूप से आवश्यकता होती थी। 
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ऋग्वेटिक धर्म की तीसरी विशिष्टता ऋत का निय्म हैं। ऋत का सामान्य अ्थ है व्यवस्था 
और प्रकृति में वह व्यवस्था जिसके द्वारा दिन के बाद गत होती है, एक नियमित क्रम से 
ऋतुओं में परिवर्तन होता है ओर नदियों में प्रवाह आता है। ऋत सं्टि, प्रकृति अथात ब्रह्मांड 
का नियम है। इस संसार पर आर देवताओं पर ऋत के नियम का ही शासन है आर ऋत का 
उल्लंघन ही पाप है। ऋत का नियम प्रकृति की वह एकरूपता है जिसकी कल्पना हमारे 
प्रथम दाशनिकों ने की थी, जिन्होंने अपनी इस भव्य परिकल्पना द्वाग प्रकृति की बहुरूपता का 
फएझूसी एक रूपता म॑ परस्वितित कर दिया जो ब्रह्मांट की एकल आकांक्षा का प्रतित्रिंबित 
करती थी। 

इस प्रकार ऋग्वेटों न हमारें लिए उन बिविध सृक्ष्म उक्तियों को संर्रक्षत रस्वा है जिनके 
द्राग धार्मिक विचारधाग के क्षेत्र म॑ एक प्रचेड रूपांतर होने लगा था। उसमें हम बहुदेवबाद 
आर प्रारंभिक अवस्था का अद्देतवाद भी पान हैं आर साथ ही सभी वस्तुओं का देवताओं के 
रूप में देग्वने की दिशा म॑ एक प्रद्गत्त भी मिलती हे। परंतु इन सब्च पर एक उचित आर 
सफल कल्प ट्रँद निकालने की निरंतर चिता की कुछाया रहती थीं। ब्राह्मणों म॑ विचास्घारा की 
इसी अवस्था का गहस्योद्धाटन किया गया है। 

बेदों, ब्राह्मणों, आरण्यकों तथा उपनिपदां का मिलाकर घरारमिक साहित्य का बह समृद बनता 
है जिस हम श्रति कहते हैं। वेद चार हैं : ऋक , यजुस , सामन तथा अथर्नी। पहले वद में 
एक हज़ार से अधिक मंत्रों का संग्रह है जो दस मेइलों अथात्‌ स्वेडों म॑ बोट दिय गये हैं। 
यजुर्वेद में यज्ञ की विधि का वर्णन किया गया है। सामवंद संगीतमय वेद हैं जिसमे यज्ञ के 
समय मंत्रों के उच्चारण के लिए उन्हें संगीतबद्ध कर दिया गया है। अंतिम वेद त्रिलकुल ही 
भिन्न प्रकार का है, जिसमे जादू-याने, झाड़ फूँक, निकित्सा-संबंधी सूत्रों, अध्याव्मवाद तथा 
दर्शन आदि सभी चीज़ों का मिश्रण है। ब्राह्मण बेढों से संबंधित उपासना की विधि का वर्णन 
करनेवाले धर्मग्रंथ हैं। जसे उदाहरण के लिए एतरेंब ऋग्वेद का ब्राह्मग है, छांदोग्य सामवेद 
का ओर शतपथ यजुबंद का। इन्हीं से आरण्यकों तथा उपनिषदों का भी संबंध हे ओर ये सब्र 
मिलकर हमारे सामने भारत में आर्यो की प्रगति का रहस्योद्धाटन करत हैं। 

ऋग्वेद तथा उससे संबंधित एतरय ब्राह्मण की तुलना करन से तुरंत पता चल जाता हैं कि 
आये धर्म के विकास की इन दो अवस्थाओं की मृल भावना में कितना गह्ग अंतर था। 
ऋग्वेद के श्लांकों की भावना तथा उनके उच्चारण) म॑ एक बालोचित सरलता है। व सीध 
जाकर मर्मस्थल को छू लेने हैं, उनमें एक सच्ची निष्ठा स्पष्ट झलकती है और उनकी शली 
अत्यंत उद्ात्त है। ब्राह्मणों की भाषा बोझल है, उनमें यत्रों को बार-बार दुह्राया गया है और 
वे अर्थहीन पिटी-पियायी उक्तियों से भरे पड़े हैं। कला का बर्णन समाप्त होने की ही नहीं 
आता ओर इसी प्रकार यज्ञ की सामग्री के बारे म॑ भी जो कल्पना, की गयी हैं उनका कोई 
अंत नहीं है। देवताओं का तो अलग रख दिया गया है ओर सारा जोर यज्ञ पर ही दिया गया 
है। कल्प में प्रयुकत हानेवाली छोटी-से-छोटी वस्तु का, चाहे वह मिट्टी का पात्र हो अथव 
होत्र या लकड़ी, एक निश्चित स्थान तथा उचित प्रयोग और महत्व है ओर निरंतर इसी बात की 
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ओर ध्यान रहता है कि कोई वस्तु अपने उचित स्थान से हट न जाये। यज्ञ ने वस्त॒ुतः कार्य तथा 
कारण की प्रक्रिया का रूप धारण कर लिया था, जो जड़, भावनारहित, तथा यंत्रवत्‌ होती थी। इस मांगे 
पर आगे बढ़ते हुए विचारक शीघ्र ही अपने दार्शनिक क्षेत्र की सीमा पर पहुँच जाता है और 
फिर यज्ञ की रहस्पपूर्ण व्याख्या करने लगता है जो आरण्यकों का विषय है। यहाँ पहुँचकर यज्ञ 
का विचारों से कोई संबंध नहीं रह जाता, वह ब्रह्म महत्व धारण कर लेता है, ओर उसकी 
विविध प्रव्यंजनाएं, रहस्यमय महत्व से बोझल वाक्यों द्वारा व्यक्त होती हैं। इस लम्बी यात्रा में 
एक मोड़ आता है और राजा की वेदी को त्यागकर वन में आश्रम का आश्रय लिया जाता है 
जिसका वर्णन आरण्यकों में मिलता है। शीघ्र ही अंधकार दूर हो जाता है ओर ज्योति का 
प्रकाश फेलता है और उपनिपदों के वाक्यों म॑ हम इसी ज्योति की आभा देखते हैं, जो कुछ 
अंश म॑ आलोक है और कुछ अंश में केवल अनुमान । 

उपनिप्रदें में १०० धरमग्रंथ हैं। इनमें स एक दजजन से अधिक हमारी दिलचस्पी के 
नहीं है। इन ग्रंथों को सामान्यतया बौद्ध पूर्व काल का माना जा सकता है। 'उपनिषद्‌ ” शब्द 
का अथ है “निकट बैठकर प्राप्त किया हुआ उपदेश ”?, अर्थात्‌ वेयक्तिक तथा गुप्त धर्मदीक्षा। 
इन ग्रंथों में व्यक्त किये गये विचार तथा उनके निष्कर्ष इतने साहसपृर्ण हैं कि उनके बारे में 
यह ठीक ही कहा गया है कि “भारतीय विचारधाग का ब्राह्मणों से उपनिषदों की विचारधारा 
में संक्रमण शायद दाशनिक विचारों के इतिहास की सबसे उल्लेग्वनीय घटना है।” 

उपनिषदों के विचारों के सौंदर्य तथा महत्व को इन ग्रंथों का वास्तव में पढ़े बिना 
समझना कठिन है। छांदोग्य उपनिषद्‌ का एक उदाहरण देखिये : 

४ यही सब ब्रह्म हे। मनुष्य को उसकी (दृश्य जगत की) इसी रूप में कल्पना करनी 
चाहिये कि वह इसी में (ब्रह्म मं) जन्म लेता है, इसी में उसका अंत होता है आर इसी में 
वह जीवित गहता है। इच्छा से मनुप्य की उत्पत्ति हुईं। इस संसार में उसकी जो इच्छा 
होगी उसी के अनुसार उसे इस जीवन से सिधार जाने के बाद दूसरा जीवन प्राप्त होगा। 
इसलिए, उस अपनी इच्छा ओर आस्था को दृढ़ रखना चाहिये। 

४ प्रज्ञ जिसका शरीर आत्मा है, जिसका रूप प्रकाश है, जिसके विचार सत्य हैं, जिसकी 
प्रकृति व्योम (सवब्यापी तथा अदृश्य) है, जो समस्त क्रियाओं, समस्त इच्छाओं, समस्त 
सुगंधों तथा स्वादों का स्रोत है; वह जिसमें इन सत्र गुणों का समावेश है, जो कभी बोलता 
नहीं जिसे कभी आश्चय नहीं होता। 

“ वह मेरी अंतरात्मा है, चावल के दाने से भी छोटी, जौ के दाने से भी छोटी, 
सरसों के दाने से भी छोटी, राई से भी छोटी। वही मेरी अंतरात्मा प्रथ्वी से भी बड़ी हे, 
आकाश से भी बड़ी है, स्वर्ग से भी बड़ी है, इन समस्त ब्रह्मांडों से बड़ी है... अंतरात्मा 
ही ब्रह्म है। ? 
यह उद्धरण उपनिषदों की विचारधारा के वास्तविक स्वरूप तथा उसके सारतत्व का पर्याप्त 

रूप से प्रतिनिधित्व करता है। इसमें वरुण, इंद्र या अग्नि का कोई उल्लेख नहीं किया गया है 
और न ही यज्ञ का कोई उल्लेख है। इसमें केवल ब्रह्म का उल्लेख किया गया है जो संसार की 
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छोटी-से-छोटी वस्तु से मी छोटा और सृष्टि की बड़ी-से-बड़ी वस्तु से भी बड़ा है; और उसका 
वास हमारे अंतरतम में है। पुराने यज्ञ-कल्प के निरथक बंधनों को सदेव के लिए, मंग कर दिया 
गया। मनुष्य की दृष्टि जो अन्न तक प्रथ्वी तथा आकाश पर जमी हुई थी अब उसके अंतरतम 
की ओर मोड़ दी गयी और उसके सामने आत्मा के एक नये जगत का रहस्योद्घाटन हुआ। 

ब्रह्म क्या है? यह प्रश्न पूछना तो बहुत आसान है पर इसका उत्तर उतना आसान नहीं 
है। एक उद्धरण है ; “कारण यह कि वास्तव म॑ हर वस्तु ब्रह्म है। ओर यह आत्मा भी ब्रह्म 
है।” परंतु आत्मा क्‍या है? बताया गया है कि आत्मा वह है “जिसके द्वार प्राणी रूप को 
देखता है, ध्वनि को सुनता है, सुगंधों का सँघता है, वाणी की उच्चारित करता हैं और यह 
पता लगाता हे कि कौन-सी चीज़ मीठी है ओर कान-सी नहीं।” जसा कि मृत्यु के देवता 
यम ने वजश्नव के पुत्र नचिकेतस को समझाया था; “आत्मा के बोध का न तो जन्म 
होता है आर न मृत्यु ही; न तो उसकी उत्पत्ति किसी वस्तु से हुई आर न उससे किसी 
वस्तु की उत्पत्ति होती है। पुरातन अजात है, नित्य है, शाश्वत हैं; यद्यपि शरार का हनन 
हो जाता है पर उसका हनन नहीं होता।”” 

आप देखेंग कि विपय-वस्तु को प्रस्तुत करने का टंग अत्यंत राचक हैं पर साथ ही वह कुछ 
चकर भें भी डाल देता है। उपनिपदों में प्रायः हर जगह आव्मन तथा ब्रह्मन्‌ के विपय में 
तक॑-वितकक किया गया है; इनका बार-बार उल्लेख किया जाता हैं और दोनों की एक दूसर का 
पयोय माना गया है। आत्मन्‌ जीवात्मा है; ओर ब्रह्मन्‌ परमात्मा हैं और जीवात्मा ही परमात्मा 
है। आत्मन्‌ वह “विपय है जो हर परिवर्तन के बाद भी बना रहता है; जो जाग्ति, स्वप्न, 
निद्रा, मृत्यु, पुनजन्म तथा मोक्ष सभी अवस्थाओं म॑ विद्यमान रहता है। यद वह मूलभूत 
सत्य है जिसे कोई नष्ट नहीं कर सकता। झत्यु इसे छू भी नहीं सकती ओर न पाप से इसका 
लोप होता है। नित्यता, निरंतरता, ऐक्य ओर शास्वत क्रिया इसके लक्षण हैं। यह स्वतः एक 
पृण जगत है। इसके बाहर कुछ है ही नहीं जिसे इसके विरुद्ध खड़ा किया जा सके।” 
अतएव आत्मन्‌ मूलभूत सिद्धांत है--वह मनुष्य का आत्मा है। जो स्वप्न को देखता है, जो 
विचार को जन्म देता है, जो इच्छा को उत्पन्न करता है वह यही आतव्मन्‌ है, वह व्यक्ति का 
आंतरिक सार है। 

इसके विपरात ब्रह्म स॒क्टि का “सार” है, वह ब्रह्म-सिद्धांत तथा ब्रह्म-शक्ति है जो हमारे 
सामने समस्त अस्तित्वधारी वस्तुओं के रूप में साकार होकर आती है; ब्रह्म ही सृजन करता है, 
वही पोषक है, वही संरक्षक है ओर वही अपने अंदर समस्त संसारों को ग्रहण कर लेता है-- 
वह अनंत, नित्य तथा देवी शक्ति है। वही समस्त जीवन का खोत है आर जीवन की हर 
वस्तु अंततः उसी में विल्लीन हो जाती है, क्योंकि “जिससे इन वस्तुओं की उत्पत्ति होती है, 
उत्पन्न हो जाने के बाद वे जिनमें वास करती हैं और मृत्यु के बाद जिसमें विलीन हो जाती हैं, 
वही ब्रह्म है।” वही सत्‌ है ओर आनंद है। 

अतएव, आत्मन्‌ आर ब्रह्मन्‌ आत्मनिष्ठ तथा वस्त॒निष्ठ हैं, वे मानस तथा ब्रह्म के सिद्धांत 
हैं; ओर वे समरूप है। “तत्‌ त्वम्‌ असि !--तू यह है--यह उपनिषदों का आधारभूत कथन है। 
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यह एक क्रांतिकारी सिद्धांत और भारतीय दर्शोनशास्त्र की सबसे महत्वपूर्ण प्रगति थी। एक 
ज़बदस्त झटके में ऋग्वेद के पुरान देवताओं को बहुत पीछे छोड़ दिया गया था और यज्ञ की 
लम्बी-चीड़ी आपचारिकताओं को निरथक कर दिया गया था। परंतु यह उपनिपदों के विचारों 
का केवल एक पहलू था। इसके एक दूसरे पहलू का, जो इतना ही शक्तिशाली था, इसके 
बाद के समस्त भारतीय घामिक जीवन के लिए अत्यधिक महत्व था। उपनिपदों म॑ आत्मन 
तथा ब्रह्मन्‌ू की एकता पर आर इसके द्वारा समस्त जीवन की एकता पर ज़ोर दिया गया 
है| परंतु ऊपर छादोग्य उपनिपद्‌ का जो उद्धरण दिया गया है उसमें स्पष्टतः दो नये सिद्धांतों 
का प्रतिपादन किया गया है: एक तो कम का सिद्धांत ओर दूसरा पुनजन्म का। ऋत के नियम 
ने ब्रह्मांड के नियम तथा व्यवस्था की एसी कल्पना प्रस्तुत की जिसम॑ हर वस्तु का अपना 
अलग स्थान आर मार्ग था, कम के सिद्धांत ने इस सिद्धांतमूलक नियम को विस्तृत करके 
उसम नय क्षत्रां का साम्मलित कर लिया, उसमे कम आर उसके फल के “ अटल ” नियम 
का प्रतिपादन किया गया ओर सुसख्-दुःश्ब का सारा उत्तरदायित्व स्वयं मनुष्य पर रखा गया। 
उपनिपदों ने मनुप्य का अपनी इच्छानुसार म्वये अपन सुस्व का विधाता या अपने हाथों अपन 
पर पर कुल्हाड़ी मास्नवाला बना दिया। परंत यथप्रि मनृष्य अपन कर्मों के फल के वश में 
शा पर बह कम के हाथों म॑ निम्साहय खिलीना नहीं था, क्योंकि इच्छा ओर कम दोनों वही 
करता है ओर इसलिए वह “कम से अधिक शाक्तिशाली है। ” 
वेदां के अनुसार मनुष्य देवयान (देवताओं का निवासस्थान) तथा पिलयान (पूव्जां का 
निवासस्थान) म॑ विश्वास रखता था: उपनिपदों न मनुष्य के कर्मो के अनुसार इस संसार म॑ 
उसके पुनजन्म का सिद्धांत प्रतिपादित किया। यह विचार युगों से पीरे-चीर विकसित हो रहा 
था आर इस उपनिषदों की विचारधाग मे कम के सिद्धांत के एक आवश्यक अंग के रूप में 
सम्मिलित कर लिया गया। एक पत्ती से दूसरी पत्ती पर उड़कर जानेवाली टिड्डी की तरह या 
त्य नये रूपों की जन्म देनेवाले स्वणकार की तरह, आत्मा भी कम की गति के अधीन एक 
यानि से दूसरी यानि में संक्रमित होती रहती है ओर नित्य नये रूप धारण करती रहती है 
अंततः ज्ञान ओर चिंतन द्वारा बोध का जन्म होता है ओर फिर केबल ब्रह्म की एकता तथा 
नित्यता ही शेप रह जाती है। इसी का जीवनम॒क्ति अथात संसार से मुक्ति कहते हैं ओर यही 
सत्‌ , चित्‌ तथा आनंद का बह आदर्श है जिसे ग्राम करन के लिए मन॒ष्य लालायित रहता है। 
भारत में धम के सभी परवर्ती रूपों म॑ कर्म तथा पुनजन्म के दो सिद्धांतों के मूलभूत 
दत्य की समझकर ही हम दाशनिक विचार तथा परिकल्पना में उपनिषदों के विचारों के 
योगदान के महत्व का पूरी तरह मृल्यांकन कर सकते हैं। इस प्रकार उपनिपदों की शिक्षा का 
सार-तत्व आत्मा, ब्रह्म, कर्म तथा पुनजन्म नामक चार धारणाओं में निदित है। आत्मा और ब्रह्म 
जैसा कि पहले बताया जा लुका है, मानस तथा ब्रह्मांड के सिद्धांत हैं; कम का अथ है क्रिया 
ओर पुनजन्म जीवन तथा मृत्यु की वह प्रक्रिया है जिसके रूप में संसार (अस्तित्व) प्रदर्शित 
होता है। ये सिद्धांत वेदों तथा ब्राह्मणों म॑ प्रतिपादित सिद्धांतों से इतने भिन्न और इतने 
साहसपूृर्ण हैं कि उन्हें क्रांतिकारी कहना सवथा न्यायसंगत है। यहद्द तर्क प्रस्तुत किया गया है कि 
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उपनिपद्‌ के विचारों का जन्म ब्राह्मणों के क्षेत्र से बाहर हुआ और कर्म तथा पुनज्जन्म जसे 
सिद्धांतों में अनाये प्रभाव की स्पष्ट संभावना को अस्वीकार नहीं किया जा सकता | 

उपनिपदों को वेदांत कद्दते हैं, अथात्‌ वे उस दाशनिक जिज्ञासा का चस्म बिंदु हैं जो उस 
समय आरंभ हुईं थी जब ऋग्वेद क स्चयिता कवि न यह मंत्र गाया था: “उस समय न 
आदि था न अंत, न वायु ओर न उसके उपगंत आकाश। फिर सब्र पर क्‍या व्याप्त था! 
यह सब किस पर आधारित था? अनंत जल-विस्तार मं? उस समय न मृत्यु थी न अमृत्यु, 
न दिन ओर रात का यह क्रम ही था। ब्रह्म शान्त तथा आत्मसंवृष्ट भाव से श्वास ले रहे 
थे; उसके आगे शूत्य था। ” आर यह प्रश्न उठाया ; “उस संसार की उत्पत्ति कहो से हुई, 
जिन हाथों ने इसका सूजन किया वे देवी थ या नहीं--इसका उत्तर तो यदि काई दे सकता 
है तो बक्ुंठ म॑ं वास करनेवाला इसका स्वामी ही ई सकता है।” इस प्रश्न का उत्तर न तो 
आसान था ओर न ठरत ही दिया जा सकता था। इसके लिए कल्प के प्रति नये कष्टसाध्य 
दृष्टिकोण पर आधारित लम्बी खोज आर इस सबके अथ पर गहर मनन की आवश्यकता थी। 
इस खोज में एस उल्लासपृण्ण क्षण भी आते थे जब इसका उत्तर बिलकुल सुलभ प्रतीत होता 
था, परंवु जब इस उत्तर का सार-तत्व इसके अलावा सिद्ध द्वाता था तो नराश्य इस उल्लास का 
स्थान ले लता था। उसके बाद जीव तथा संसार का विश्लेपा आरंगभ हुआ जिसके फल- 
स्वरूप यह पता लगा कि आत्मन ” वास्तव में आत्मनिष्ठ हैं, जो कमी वस्तुनिष्ठ का रूप नहीं 
धारण कर सकता। आत्मन वह व्यक्ति है जो कि देख्बता ह न कि वह वस्तु जो देखी जाती हे | 
आत्मन गुणों का वह समूह नहीं हैं जिस “माम ” कहते हैं बल्कि वह “अहं” ह॑ जो इन सबसे 
परे आर पीछे रहता है आर इन सब गुणों का देखता है।” ओर फिर इसके बाद एक 
सराहनीय अंतःप्रेर्णा के प्रबल आवेंग द्वारा यह पता चला कि यह आत्मा ओर ब्रह्म एक 
ही है आर इस प्रकार इस लम्बी स्वोज का अंत हो गया। 

आत्मा तथा ब्रह्म के एक ही होने का पता लगते ही मानो नतिक विचारों का पूण जटिल 
समूह देखते-देखत॑ बदल गया। नेतिकता का आधार अब इस दृष्टिकोण में निद्वित था कि 
देवताओं की इच्छा का उल्लंघन करना या यज्ञ की विधि की ओर उचित ध्यान न देना पाप 
नहीं हे बल्कि पाप उस आध्यात्मिक त्रुटि का परिणाम है जिसके द्वार मनुष्य ब्रह्म में 
वास्तविकता की सर्माष्टि के स्थान पर घटनाओं की व्यष्टि देग्बता है। नेतिक आचरण “ स्वये- 
सिद्ध ” आचरण को कद्दा जाने लगा जिसमें स्वयं का अर्थ हैं “समस्त दुबलता तथा अश्लीलता, 
स्वार्थपरता तथा ठ॒च्छुता से परिषृर्ण अनुभवजन्य स्वयं नहीं है बल्कि मनुष्य का वह गृढ़तर 
स्वभाव है जो स्वार्थी वेयक्तिकता के समस्त बंधनों से मुक्त है।?? उपनिपदों के युग के सुप्रभात 
का आगमन होते ही वे दिन लद गये जब पव॑तों पर वास करनेवाले और बादलों पर विचरण 
करनेवाले, दामिनि के साथ चमकने वाले तथा वज्र्घोष के साथ गरजनेवाले निराकार देवताओं 
की कल्पना की जाती थी। अब मनुप्य ने उस ईश्वर को खोज लिया था जो उसके अंदर वास 
करता था और अब उसे ईश्वर को प्रसन्न करने के लिए. यश्ञ की बेदी तक जाने की आवश्यकता 
नहीं होती थी। वर्योकि कोई अपने आपको केसे प्रसन्न कर सकता है, क्‍योंकि बट स्वयं ही तो 
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ईश्वर होता है। मनुष्य केवल उसका बोध प्राप्त कर सकता है, उसे अनुभव कर सकता है। 
इस प्रकार ज्ञान ने कल्प का ओर आंतरिक बोध ने यंत्रवत्‌ कल्प-विधियों का स्थान ले लिया। 

छुठी शताब्दी ईसा-पूर्व को, जिस काल में कुछ उपनिषद्‌ संकलित किये जा रहे थे, बीद्धिक 
उत्तेजना का युग ठीक ही कहा गया है। चारों ओर शंकाएँ फैली हुई थीं और भारत में हर 
व्यक्ति के मस्तिष्क में क्रांतिकारी विचार आंदोलित हो रहे थे। उपनिषदों म॑ं इस उत्तेजन तथा 
विप्लब का एक पक्ष ही मूत है जिसके द्वारा बहुदेववाद से अद्विंतवाद, ब्रह्मवाद तथा संसार की 
सभी वस्तुओं को देवटा सद्दश मानने के सिद्धांत तक की यात्रा पूरी की गयी। इसके कुछ ही 
समय बाद ब्राह्मणों के यज्ञों के दो और विद्रोह हुए। इन दो विद्रोहों के नेता थे महावीर जिन 
(विजेता) तथा गौतम बुद्ध। ये दोनों ही क्षत्रिय थ और लोक तथा परलोक के विषय म॑ अपने 
सिद्धांत प्रतिपादित करने से पहले वे कुछ समय तक सिद्धांत-निर्धाणण तथा तपस्या के निजन 
बिस्तार में घूमते रहे। इन दानों ही में संन्‍्यासी संगठनों के रूप में अपने आंदोलन आरंभ 
किये परंतु शीघ्र ही दोनों धम-संस्थापक बन गये। वे दोनों ही महान व्यक्ति थे, जिनमें सच्ची 
लगन और मानववाद की भावना थी। प्राचीन भारत को महानता प्रदान करने वालों में उनका 
स्थान बहुत ऊँचा है। आइये, अब हम उनकी शिक्षाओं तथा उनके कार्य-कलाप का एक 
संक्षित सिंहावलोकन करें। 

गौतम बुद्ध ने अपना जीवन एक तपरवी के रूप में आरंभ किया ओर तथागत के रूप में 
उनके जीवन का अंत हुआ। क्रमबद्ध तथा पृण रूप में उनकी जीवनियाँ बाद की शताब्दियों 
में कल्पित की गयीं जिनमें ऐतिहासिक घटनाओं को पीराणिक कथाओं जसी कल्पना से चमका 
दिया गया है। प्राचीनतम बृत्तांतों के अनुसार वह मारत तथा नेपाल की सीमा पर स्थित 
कपिलवस्त के शाक्य शासक शुद्धोदन (जिसका शाब्दिक अथ होता है शुद्ध चावल) के पुत्र 
थ। गातम का जन्म लुम्बिनी के वन में हुआ था; उनके जन्म के सात दिन बाद उनकी 
माता माया का देहांत हो गया। मह्मप्रजापति गोतमी ने, जो उनकी मौसी थीं ओर सोतेली माँ 
भी, उनका लालन-पालन किया। ज्याोतिषियों ने भविष्यवाणी की थी कि गौतम संमबतः आगे 
चलकर संन्यासी हो जायेगा; इसे रोकने के लिए उनके माता-पिता ने, जो उनसे बहुत प्यार 
करते थे, उन्हें धन-ऐश्वय के वातावरण म॑ घरे रखने के लिए कुछ भी उठा न रखा। उनके 
लिए. तीन महल बनवाये गये, एक गर्मियों में रहने के लिए, एक जाड़ों के लिए और तीसरा 
बरसात के लिए। इन महलों में गातम रूपमती सुंदरियों तथा रागरंग के बीच अपना जीवन 
व्यतीत करते थे। बहुत छोटी अवस्था में ही उनका विवाह राहुलमाता के साथ कर दिया गया, 
जिन्हें बाद के उल्लेखों में यशोधरा कहा गया है। शीघ्र ही गोतम का जी चारों ओर बिखरे 
हुए इस घन-ऐश्वर्य से ऊबव गया और वह अशांत तथा उद्विम्म रहने लगे। इसके बाद कई 
अवसरों पर बाहर सेर को जाते हुए उन्होंने रास्तं में एक बूटे, एक रोगी, एक शव और एक 
संन्‍्यासी को देखा। इससे पहले उन्होंने ये दृश्य कभी नहीं देखे थे। इन्हें देखकर उनका मन 
भोग-विलास से विमुस्य हो गया और वह इस लोक तथा परलोक की मूलभूत समस्याओं के 
बारे में विचार करने लग। उन्होंने जीवन के रहस्य का पता लगाने का संकल्प किया और जब्न 
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उन्हें यह समाचार मिला कि उनके पुत्र उत्पन्न हुआ है तो उनका यह संकल्प और भी दृढ हो 
गया। उसी संध्या को जब प्रथ्वी पर अंधकार छाने लगा, गौतम ज्ञान की खोज में निकल पड़े । 
र्नजटित शयनकक्ष में सोई हुई अपनी पत्नी तथा नवजात पुत्र को अंतिम बार देखकर वह 
नगर की सीमाओं से बाहर निकल गये। गौतम ने निर्णयकारी पग उठा लिया था ओर वह 
स्त्रियों तथा पुरुषों, राजकुमारों तथा भिखारियों, सुखी तथा दुःखी लोगों के जगत को त्याग कर 
अपने पथ पर अग्रसर हुए थे। वह अब संन्यासी हों गये थे और राजकुमार की वेश-भूषा 
त्यागकर उन्होंने तपस्वियों का जोगिया बाना धारण कर लिया था। यह उनका मह्भिनिष्क्रमण 
था, जिसके बारे में आग चलकर अनेक नाटक तथा कहानियां लिखी गयीं। क्‍या वह जीवन 
से पलायन कर रहे थे ! इस प्रश्न का उत्तर “हा?” में देना गौतम की इस भव्य तीथ्थयात्रा 
को गलत ढंग से समझना होगा। उन्होंने निजन वनों मं श्रमण करने के लिए सांसारिक जीवन 
को त्याग दिया था। वह जीवन को अधिक अच्छी तरह देखने के लिए उससे अलग हो गये 
भरे, बिल्कुल उसी प्रकार जैसे किसी प्राकृतिक दृश्य को ज्यादा अच्छी तरह देखने के लिए हम 
पहाड़ी पर चद्कर उसे दूर से देखते हैं। 

संन्यास ग्रहण करने के बाद गोतम ने पहला लक्ष्य अपने सामने यह रखा कि वह जीवन को 
समझेंगे और यह मालूम करेंगे कि इस जीवन के उपरांत क्या है। इस उद्देश्य की पूर्ति के 
लिए वह अनेक आचार्यी से मिलने ओर अनेक तर्क-वितर्क सुनने को तत्पर थ। इस दिशा में 
सचेष्ट रहकर उन्होंने बारी बारी से आलार कालाम तथा उद्दक रामपुत्त नामक दो गुरुओं से 
शिक्षा प्राप्त का। परंतु जब उनसे भी उन्हें संतोप न हुआ तो उन्हें छोड़कर उन्होंने कुछ समय 
तक कठोर तपस्या की। उन्हें पता लगा कि कोरी तपस्या स्वथा व्यथ ही नहीं बल्कि उससे भी 
बदतर है। इसके बाद सत्य की और अनन्य शान्ति के श्रेष्ठ मांगे की खोज में मटकते हुए वह 
उरुवेला नामक नगर में पहुँचे जहाँ वह अश्वत्य बृक्ष के नीचे निवाण के गंभीर मनन की 
मुद्रा धारण करके बैठ गये। वहाँ उन्होंने इस संसाररूपी सर्वव्यायी विपदा के कारणों पर 
विचार किया और इस निष्कर्ष पर पहुँचे कि इस सबकी जड़ मोह है। अज्ञान, मोह, तथा 
लोभ वह ईंधन हैं जिनके द्वारा मनुष्य की कामनाएँ सृष्टि मं आग लगा देती हैं और इस जलते 
हुए घर से जिसे संसार कहते हैं निकलने का एकमात्र मार्ग निवाण है। उन्हें बोधप्राप्ति हुई 
थी और निवाण मिल गया था। 

इस युगांतरकारी घटना के शीघ्र ही बाद गातम इस नये जीवन का प्रचार करने लग जिसका 
उन्होंने पता लगाया था। पतालीस वर्ष तक वह एक स्थान से दूसर स्थान घृम-घृमकर इसका 
प्रचार करत रहे और इसी समय म॑ उन्होंने अपने संघ को कई प्रकार से एक अनोखी धार्मिक 
शक्ति के रूप में संगठित कर लिया। तद॒परांत ८० वर्ष की अवस्था में अपने शरीर को 
अंतिम बार विश्राम देने के लिए वह कुशिनाण के दो शाल वृक्षों के बीच लेट गये ओर 
निवांण को प्राप्त हुए। । “सभी वस्तुओं में ढास निहित है, अपने मोक्ष के लिए सतत सचेष्ट 
रहो, ? उनकी मृत्यु-शय्या के चारों ओर एकत्रित शिष्यों को यह उनका अंतिम उपदेश था। 

यह घटना ४८३ ई० पू० की या कट्टरपंथी बौद्ध वाछाय के अनुसार ४४३ ३० पू० की है । 
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इस प्रकार उस महान विभूति का अंत हो गया; ऐसी विभूति एक राष्ट्र के जीवनकाल में 
इस प्रथ्वी पर दुबारा जन्म नहीं लेती। पाली पुस्तकों मे हम उनका जो वर्णन मिलता है उनके 
अनुसार उनकी आकृति अत्यंत सोम्य था तथा उनके मुख पर राज्सी तंज था। उनका स्वर 
अत्येत मधुर आर गुजनमय था और उनके मुख पर संब्व एक एसी चमक ओर आभा रहती 
थी जो अनन्य शांति का ही परिणाम हा सकती है। वद्द अत्यंत विनम्र तथा शील स्वभाव के 
थे; बहुत उकसान पर भी वह अपन श्स स्वभाव स विचालित नहीं हात थे। वह वातालाप 
तथा शास््रा्थ की कला म॑ निपुण थ; कहानी सुनान का टंग भी उन्हें बहत अच्छा आता था। 
बह अत्यंत रोचक तथा व्यंगात्मक कहानियों सनाते थे जिनमे कोई न काई स्पष्ट नतिक उपदेश 
छुपा होता था। वह पुराहित-बृनचि के निर्भिक आलोचक थ और यज्ञ के कल्प का तिरस्कार 
की दृष्टि से देग्वत थे; उनके हृदय मं यज्ञ के ग्रति काई सहानुभूति नहीं थी। राजमहल से 
बाहर निकलकर वह जनता में त्रल्कूल घुलमिल गये; निधन चसवाह की झोपड़ी का वातावरण 
भी उनके लिए उतना ही संग्बकर था जितना कि आवस्ति के महाजन अनाथपिंडिक की बठक 
का। गांव-गांव, नगर-नगर घमकर वह जन साधारण स उन्हीं की भाषा में बात कहत और इस 
ढंग से बात कद्दत कि सबर्की समझ में आसानी से आ जाती। आइडम्बर से उन्हें घ्रुणा थी 
ओऔर अज्ञान पर उन्हें क्षोम हाता था; वह भोग-विलास की तीत्र आलोचना करते थे और 
व्यर्थ तपस्या के विरुद्ध चताबनी देत थ। गौतम ने अप्टांगिका मार्ग का प्रचार किया और 
भारत के जीवन में नयी सजनात्मक शक्तियों का उन्मुक्त कर दिया। उनके अनक कथनों में 
हम एक विवेकप्ृण विचारक आर एक हृद्संकल्प सुधारक का रूप देखते हैं; एक एसे राजकुमार 
का रूप देस्वत है जो थामिक परित्राजक बन गया, एक ऐसा दाशनिक जो नीति-प्रचारक बन 
गया। इस प्रथ्वी पर अपन ८० वर्ष के जीवन म॑ गातम ने नीतिपगयणता, प्रभावशाली 
दाशनिकता तथा सराइनीय कलान्मक उपलब्धियों के युग का श्रीगणश किया। 

गातम न जिस ब्राद्धमत का प्रचार किया वह जीवन के एक महान दर्शन की सरलता तथा 
उदात्त कल्पना से परिपृण था। उन्होंने कह्य जीवन संताप है; जीवन के पार सुख है। 
जनके  प्रतीत्य समुत्पाद ? के सिद्धांत में काय कारण के रूप में अस्तित्व की घटना की व्याख्या 
करने का प्रयत्न किया गया है। उन्होंने कहा है, कर्म जीवन का बंधक-सृत्र है और कर्म इच्छा 
से उत्पन्न होता हैं जिसका स्लात अज्ञान हैं। इस बात को समझ लेना ही अज्ञान से मुक्ति है 
कि यह सब कुछ, इसकी उत्पत्ति, इसका अंत और इसको अंत करने का उपाय संताप है। 
यही उनके चार उदात्त सत्य हैं। इस अप्टांगिका मांग में ये आठ चीजें हैँ: सत्य विचार, सत्य 
संकल्प, सत्य वाणी, सत्य आचरण, सत्य जीविका, सत्य प्रयास, सत्य चेतना तथा सत्य 
साधना--सारांश यह कि यह माग सील (चरित्र), समाधि (मानस), तथा पण्णा (बुद्धि) के 
प्रशिक्षण का मांग था। वह कम तथा पुनजन्म के सिंद्धांतों में पूरी तरह विश्वास करते थे पर 
उनका यह मत था कि आत्मा में विश्वास करने का कोई बुद्धिसंगत कारण नहीं है। उन्होंने 
तक को आत्मब्ोध के स्थान पर स्थापित किया और मनुष्य को स्वयं अपना भाग्यविधाता बना 
दिया। उन्होंने घोषणा की कि यदि मनुष्य के विचार शुद्ध हों और काम-क्रोध, रागद्वेष तथा 


घर्मं तथा दशेन १२५९. 


माया-मोह से मुक्त हों और उसके बचन तथा कर्म भी ऐसे ही हों तो उसे न देवताओं के 
आगे बलि चढ़ाने की आवश्यकता है और न गंगा में नहाने की क्योंकि मन चंगा तो कटठोती 
में गंगा। उन्होंने अपने अनुयायियों को जिन नियमों का पालन करने का आदेश दिया है 
उनके अनुसार उन्हें त्याग, शुचिता तथा नतिकता का जीवन व्यतीत करना चाहिये; इस 
प्रकार का जीवन व्यतीत करने से निवाण अथांत्‌ काम तथा संताप का पृर्ण विनाश निश्चित 
हो जाता है। 

गीतम का लक्ष्य मानव था, व मनृप्य नहीं जो अलग-अलग बर्गों तथा जातियों में बट 
हुए थे, जिनमें सामाजिक ऊंच-नीच की भावना थी आर जिनमें कुछ लोगों को आर्थिक 
विशेषाधिकार प्राप्त थ। वह इस बात पर जोर देत थ कि मनुप्य के गुणों की कर्सोंटी उसका 
आचरण है। उनके निकट जाति-व्यवस्था एक प्रकार के सामाजिक दंभ की अभिव्यक्ति थी। 
उन्होंने अपने संघ्र के द्वार ब्राह्मणों तथा शुद्रों सभी के लिए स्वोल दिये और उनके संघ में 
महत्वाकांक्षा तथा सफलता के क्षेत्र में पृण समता थी। यह विकासोन्मुख ब्राह्मणवाद तथा आये 
समाज-सापान दोनों ही के लिए एक महान चुनाती थी जिन्होंने अपनी सुरक्षा के लिए. अपने 
चारों ओर अधिकारों तथा विशेष सुविधाओं का एक जाल लगा रखा था। प्रारंभिक बीद्धमत 
का यही सामाजिक महत्व था जिसने कि जन-साधारण का शिक्षा तथा आमन्‍्म संस्कृति के लिए 
अवसर प्रदान किय | 

बीद्ध मिक्षुओं तथा भिक्षुणियों के संत्र का संगठन उस युग के धार्मिक जीवन में एक महान 
प्रयोग था। कदाचित उस समय इस प्रकार के संघ के अनेक रूप विद्यमान रहे होंगे क्योंकि 
सन्यासियों तथा धार्मिक परित्राजकों के ऐसे अनेक दल थे जिसके बीच गौतम उन द्विनों में, 
जो उन्होंने वनों में ब्रिताये थे, खुब घमे-फिर होंग। इस प्रकार के अनेक गणों तथा संघों के 
अनुशासन के अपन नियम थे। हमें इस प्रकार के छुः दलों का उल्लेग् मिलता है जिसके 
नता सजझ्य, अज्त, पकुध अथवा ककुध आदि गुरु थ। इसलिए धार्मिक परिब्राजकों का 
इतिहास बीद्धमत के उत्थान से फ़ौसन पहले के समय से भी बहुत पुगना है। परंतु बौद्ध 
धम-पद्धति की विशिष्टता इस बात में थी कि बाद्ध संत्र में अभूतपूर्व एकता थी और वह 
थार्मिक जीवन में अधिकतम संघठन का प्रतिनिधित्व करता था। 

जैसे-जैसे समय बीतता गया संघ में प्रवश करने तथा धम-दाक्षा प्राप्त करने के कुछ निश्चित 
नियम बना दिये गये। बौद्ध संब्र का अपने सदस्यों के आचरण पर पूरा नियेत्रण था और 
इस निर्यत्रण को प्रभावक बनान के लिए संघ को एसे अनेक नियमों तथा शक्तियां स सशश््र 
कर दिया गया जिनके द्वारा किसी भी परिस्थिति का सामना किया जा सके। इस प्रकार के 
संगठन की सहायता से, जो संसार के धर्मा के इतिहास में अपने प्रकार का पहला संगठन था, 
त्रीद्धमत बड़ी तंज़ी से पूरे भारत तथा एशिया में फेल गया। 

बोद्धमत के धार्मिक इतिहास में अनेक उतार-चढ़ाव आये। इस मत के संस्थापक की 
मृत्यु के शीघ्र ही बाद राजगढ़ में उनके अनुयायियों का एक सम्मेलन हुआ जहाँ विनय 
(अनुशासन) के सिद्धांत तथा नियमों पर विचार-विनिमय हुआ तथा उन्हें संहिता का रूप दे 
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दिया गया। लगभग एक शताब्दी बाद कुछ मतभेद पेंदा हो गये और “विधरमिता ” के विरुद्ध 
लड़ने के उद्देश्य से वैशाली में दूसरा सम्मेलन हुआ । हमें इस बात का डल्लेख मिलता है 
कि इस सम्मेलन में बोद्धमत अनक पंथों में विभाजित हो गया। अशोक के शासनकाल मं 
इस धर्म के सिद्धांतों तथा विनय के नियमों पर पुनर्विचार के लिए पाटलिपुत्र में एक और 
सम्मेलन हुआ क्योंकि संघ के सामने इस बात का संकट उत्पन्न हो गया था कि उसकी मौलिक 
शुद्धता कहीं नष्ट न हो जाये। परंत विद्वान इन सत्र सम्मेलनों को ऐतिहासिक नहीं मानते हैं । 
हा जाता है कि कनिप्क के शासनकाल में गांधार में एक चाथा सम्मेलन हुआ जिसमें नयी 
विचारधारा के कुछ धर्मग्रेथ संकलित किये गये। बीद्धमत अब दो मुख्य शाखाओं में विभाजित 
हो गया था--थरवाद तथा महायान। पहली शाखा अर्थात्‌ थरवाद, कट्दरपंथी विचारधारा होने 
का दावा करती थी और बीढ्ध ग्रंथों के पाली के संशोधित संस्करणों का अक्षरशः पालन करती 
थी। बीद्धमत सिद्धांतमुलक ग्रंथ तीन श्रेणियों म॑ विभाजित थ: विनय (अनुशासन), सुत्त 
(सदाचार संबंधी आख्यान) आर अभिषम्म (दशन)। प्रख्यात धम्मपद ओर लाक-कथाओं का 
वह संग्रह जिसे जातक कहते हैं, दूसरी श्रेणी में आत हैं। महायानपंथियों ने संस्कृत में बोद्धमत 
की अपनी अलग ग्रंथावली बना ली जिन्हें सत्र तथा शास्त्र कहते थे, जिनमें प्रज्ञापारमिता समूह 
के ग्रेथों को अत्यंत प्रमुख स्थान प्राम है। कद्वरपंथी तथा नयी विचारधाराओं म॑ मुख्य मतभेद 
बुद्ध के स्वरूप, बोघिसत्व (भावी बुद्ध) के स्थान तथा तत्संब्रंधी सिद्धांतों के बिपय में 
था। महायान का प्रसार उत्तर में अधिक हुआ और शीघ्र ही उसमें अध्यात्मवादी तथा 
तांत्रिक तत्वों का समावेश हो गया। बुद्ध तथा बोधिसत्व को ज्ञाता माना जाने लगा और 
निवाण की पुरानी परिकल्पना के स्थान पर, जा बहुत नीरस आर अन्नोधगम्य प्रतीत 
होती थी, वेमवशाली स्वर्गों की नयी कल्पनाएं. की गयीं। जसे-जंसे महायान का विकास 
होता गया वैसें-वेसे एक ओर तो पुराणों म॑ वर्णित हिंदुमत से और दूसरी ओर भक्ति 
तथा शव पंथों से उसका अंतर बहुत कम होता गया; ओर नालंदा जैसे विद्या के केंद्रों क 
नष्ट हो जाने तथा बोद्ध भिक्षुओं के वहाँ से भाग जाने के बाद धीरें-चीर बोद्धधम का 
हिंदूमत में समावेश हो गया। इस प्रकार एक ऐस शक्तिशाली आंदोलन का अंत हुआ जिसने 
अपने अस्तित्वकाल में महान दशन, साहित्य तथा कला को जन्म दिया था आर प्राचीन 
भारतीय संस्कृति के मानदंड निधारित करने में बहुत योग दिया था। 
बीद्धमत भारत में बड़ी तंज़ी से और बड़े व्यापक क्षेत्र मं फैला और फिर अंततः इस देश 
से, जहाँ उसकी नींब पड़ी थी, उसका नाम-निशान भी मिट गया। परंतु जेनमत की प्रगति 
इससे मिन्न रही। भारत के विस्तार में जनमत की प्रगति इतनी आश्चर्यजनक गति से नहीं हुई 
पर वह आज तक एक सप्राण धर्म के रूप में विद्यमान है जबकि बोद्धमत हमारे प्राचीन 
इतिहास का एक अंग बन चुका है। जनमत के संस्थापक वशाली के कुंदपुर उप-नगर के 
सिद्धाथ नामक एक अभिजात नागरिक के पुत्र वधधमान महावीर थे। उस समय के शासक. 
अभिजात वर्ग के साथ सिद्धार्थ के घनिष्ठ संबंध थे क्योंकि उनकी पत्नी त्रिशाला वैशाली के 
राजा की बहन थीं। वधमान का विवाह यशोदा के साथ हुआ था और उनके अनोज्जा नाम की 
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एक पुत्री थी जिसका दूसरा नाम प्रियदशना भी था; उसका विवाद्द जमालि के साथ हुआ 
था। र८ वर्ष की अवस्था मं मद्दावीर ने सत्य की खोज आरंभ की आर १२ वष तक घोर 
तप किया। इस अवधि के बाद बह केवलिन कहलाने लग, अथात वह जिसमें काई दोष न 
हो। अपने जीवन के अंतिम ३० बष उन्होंने लोगों में अपने सिद्धांतों का प्रचार करने तथा 
संन्‍न्यासियों का एक संघ रांगठित करन म॑ व्यतीत किये। कुछ वर्षा तक मक्स्वल गोसाल, जो 
डस समय के बहुत बड़े दाशनिक थे, उनके निकट सहयोग में काम करत रहे परंतु सिद्धांतों पर 
मतभेद हा जान के कारण उनकी मित्रता समाप्त हो गयी। 

महावीर बुद्ध के समकालीन थे पर उनस कुछ बड़ थ। उन्होंन अपरिग्रह की शिक्षा दी, 
अर्थात्‌ माया-मोद्द से विर्गक्ति, प्राणिमात्र के प्रति दया आर निष्कलंक सदाचार | बुद्ध की तरह 
उन्होंने भी उस समय प्रचलित कम तथा पुनजन्म क सिद्धांतों को स्वीकार किया परंतु आत्मा 
के संबंध में उनके आर बद्ध के सिद्धांतों म॑ं मतभद था। उपनिपदों म॑ कहा है कि आत्मा एक 
है, नित्य है; उसका न कोई आदि है न अंत है ओर न उसमे कोई परिवतन ही होता है। 
इसके बिपरीत जनों का यह मत है कि आत्मा का स्वरूप चिरंतन अथवा अपस्वितनशील 
नहीं हैं आर वह “उत्पत्ति, विकास तथा विनाश के अधीन है।” इस सिद्धांत को वे 
अनेकांतवाद कट्ठत हैं जिसका तक यह है कि जिस वस्तु का अस्तित्व होता हैं वह केवल 
अपन पदाथ की दृष्टि से स्थायी होती है परंतु उसके गुण उत्पन्न होते हैं तथा नष्ट होत हैं। 
पदाथ (भूत) का अस्तित्व पदाथ के रूप मे ज्यों का त्यों बना रहता हैं पर उसकी आकृति 
आर गुणों म॑ परिवर्तन होता रहता हैं। आत्माएँ पदाथ स मिन्न होती हैं ओर जिस शरीर 
(काया) में वे वास करती हैं उसके अनुसार उनका आकार बदलता रहता है। चतना उनकी 
लाक्षणिकता है जो अविनाशी है। आत्माए जब तक इस संसार म॑ रहती हैं तब तक वे इस 
संसार के प्राणियों के शरीर में मूत रहती हैं ओर पुनजन्म के अधीन रहती हैं परंतु जब व 
मुक्त हो जाती हैं तो व पृणता को प्राप्त हो जाती हैं। कम आठ प्रकार के बताये गये हैं आर 
समस्त कम स मुक्त हो जाने, कोई नया कम ग्रहण न करने आर कर्वालन की अवस्था को 
प्राप्त हो जान को सर्वोच्च लक्ष्य बताया गया है। 

उसी समय जब्र उपनिपदों में ब्रह्मगाद तथा संसार की सभी वस्तुओं को देवताओं के रूप 
में देखने के विचारों का विकास हो रहा था, एक नये धार्मिक आंदोलन की भी नींव पड़ रही 
थी जो अगली शताब्दियों मे चलकर वेण्णव मत क नाम से प्रख्यात हुआ। यह कहा गया है 
कि “ बासुदेव की उपासना उसी बौद्धिक उथल-पुथल का परिणाम रही होगी जिसने बीद्धमत 
तथा जैनमत को जन्म दिया था, परंतु धार्मिक सुधार के रूप में इसका आधार अधिक रूढिगत 
सिद्धांत पर था। ?” मूलतः क्षत्रियों के एक आंदोलन के रूप में आरंभ होकर वासुदेव उपासना 
ने पशुओं की बलि की निंदा की और मगवत्‌ (स्वामी, प्रभु) की भक्ति को मोक्ष का मार्ग 
बताया; इसीलिए इसका दूसरा नाम भागवत-धर्म भी है। इस पंथ के केंद्रीय पात्र वासुदेव 
कृष्ण महाभारत में अजुन के मित्र, परामशंदाता तथा मार्ग-दशंक के रूप में आये हैं। वह 
बृष्णि जाति की संतान थे और सातवत गोत्र के थे। छांदोग्य उपनिषद्‌ में घोर अमिरस के. 
११ 
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शिष्यों में ऋष्ण देवकीपुत्र नामक एक शिप्य का उल्लेख आता है परंतु यह स्पष्ट नहीं है 
कि वही भागवत-धर्म के संस्थापक थ या नहीं। परंतु ऐसा प्रतीत होता है कि ४०० ई० पू० तक 
व्रासुदेव-पूजा काफ़ी व्यापक रूप से फेल गयी थी और इसका उल्लेख संस्कृत के व्याकरणाचार्य 
पराणिनि के यहाँ आर पाली भाषा रे सुत्तनिपात नामक ध्ग्रंथ की टीका “निदेस? में भी 
मिलता है। दूसरी शताब्दी ईसा-पृर्व के व्याकरणाचाय पतञ्जलि ने इस बात का उल्लेख 
किया है कि कभी-क्ी कंस-वध के बार म॑ नाटक खेल जाते थ, जिनसे पता चलता है कि 
उस समय तक क्रृष्णगाथा व्यापक रूप स प्रचलित हो चुकी थी। १५० ई० पृ० तक 
भागवत-धर्म इतन मसुहृद रूप से स्थापित हो चुका था कि हीलियोडोरस जैसी विदेशी विभूतियाँ 
भी, जो शुंग राजा मागभद्र के दरबार में अंताल्किदास का यूनानी राजदूत था, इसकी ओर 
आकर्षित होने लगीं। हीलियोडोस्स भागवत -घम का अनुयायी हो गया और उसने अपने इस 
श्रम-परिवर्तन की स्मृति में मध्य भारत म॑ वेसनगर नामक स्थान में गरुड़ स्तेभ की स्थापना 
करायी । लगभग उसी समय के घोसुंडी शिलालेग्ब में हम॑ भागवत गजायन द्वाय “ भगवत्‌ , 
संकर्षण तथा वासुदेव की उपासना के लिए बनवाये गये एक पत्थर के घर? का उल्लेस्व 
मिलता है; इसस हमें सुस्पष्ट शब्दों म॑ं यह पता चलता है कि भागवत देवताओं की मूर्ति-पृजा 
का प्रचलन व्यापक रूप से हो चुका था। 

इस नये धार्मिक मत का प्रचार, जिसकी उर्त्पात्त अवश्य ही मथुग के क्षत्र में हुईं होंगी, 
कृष्ण ने किया था और उनकी जातिवालों ने इस अपना लिया। इसमे दयालु तथा स्वद्रश 
इश्वर की भक्ति के महत्व पर ज़ोर दिया गया हैं। जस जसे यह आंदोलन ज़ोर पकड़ता गया 
बसं-बस पुरोहित वर्ग न बौद्धमत तथा जनमत के बढ़त हुए अतिक्रमण का सफलतापूर्वक 
मुक्काबला करने के लिए उसके साथ मिल जाने का प्रयास किया होगा; ओर इस परिस्थिति में 
कृष्ण तथा विष्णु की एक दूसरे का पयाय समझा जान लगा होगा। यह लिखा गया है कि 
* पुरोद्दित वर्ग ने धार्मिक क्षेत्र में अपने नेतृत्व का सुरक्षित रखने के लिए. कृष्ण-वासुदेव का 
सहारा लिया, जो एक लोकप्रिय देवता थे और उन्‍हें पुराने ऋग्वेदिक सीर-देवता विष्णु का 
पयाय बना दिया। ब्राह्मणबाद का विजय प्राप्त करने के लिए नीचे झुकना पड़ा; उसने उन 
लोकप्रिय मतों को अपने अंदर स्थान दिया जिन्हें जड़ से उखाड़ फेंकन की उसमे शक्ति नहीं 
थी। एक देवता को दूसरें देवता का पर्याय बना देने की प्राचीन सीधी-सादी विधि इस लक्ष्य 
को प्रास करने का साधन बन गयी। ”” 

इस उद्देश्य के लिए. कदाचित विष्णु सबस उपयुक्त देवता थें। ऋग्वेद म॑ विष्णु का उल्लेख 
महत्वपृण देवताओं में नहीं किया गया है और बहुधा उनका उल्लेख इंद्र के साथ ही किया 
गया है, विशेषरूप से बृत्रामुर के विरुद्ध इंद्र के युद्ध के प्रसंग मं। एसा प्रतीत द्ोता है कि 
विष्णु की जगत का प्रतिपालक माना जाता था ओर धीरे-घीरे वह जन-साधारण के लोकप्रिय 
देवता बन गये होंगे। ब्राह्मणों की रचना के काल में ही विष्णु को सर्वश्रेष्ठ देवता माना जाने 
लगा था; वह तीन पग में सारी संष्टि को नाप लेने के लिए. प्रख्यात हो चुके थ। मनुप्य की 
आत्मा अपनी यात्रा पूरी करके जिस स्थान पर पहुँचती है उसे कठोपनिपद्‌ में विष्णु का 


घमं तथा दशेन १६३ 


सर्वोच्च स्थान कहा गया है। इस प्रकार वासुदेव-कृष्ण तथा विष्णु का विकास समानांतर मार्गों 
पर हुआ और इसलिए, दोनों को एक ही समझना अनिवार्य था। 

वासुदेव-कृष्ण को नारायण का भी पयाय माना गया है, जिसका संबंध सृष्टि की रचना से 

पहले के महोदधि से था। वैदिक साहित्य में साश्टि की स्वना के संबंध मे जो कथाएँ. हैं उनमें 

जल की भूमिका अत्यंत महत्वपर्ण हे और नारायण ने इसमें सजनकारी भूमिका का निवाद 
किया। शतपथ ब्राह्मण में नागयण की सवब्यापी कहा गया है जिससे पता चलता है कि उन्होंने 
परमात्मा का पद प्राप्त कर लिया था। इस प्रकार परचर्ती ब्राह्मण-काल मे नारायण बदते-बढ़ते 
परमात्मा के पद पर पहुँच गये थे और वासुदेव-कृष्ण का उत्थान हुआ तो दोनों को एक 
माना जाने लगा। इस प्रकार भागवद्धम में भगवत्‌ के अतिरिक्त विष्णु तथा नारायण को 
भी सम्मिलित कर लिया गया। 

उपनिपदों में जो परिकल्पनाएँ मूर्त हैं उन्हीं म॑ मागवद्धम की दाशनिक विचारधारा के 
स्रोत मिल सकते हैं। कम, आत्मा तथा ईश्वर इसके तीन मुख्य आधार हैं। निप्काम कम 
पर बल दिया गया हैं आर आत्मा का नित्य तथा अविनाशी माना गया है। ईश्वर सब्र पर 
प्रमर्ष्ट स्वनेवाली, सर्वशक्तिमान आत्मा है जी मन॒प्य की विपदा आर उसके अज्ञान पर 
विचलित हो उठती है। वामुदेव “परमात्मा हैं, समस्त आत्माओं की आत्मा हैं। वह समस्त 
सृष्टि के विधाता हैं। संकपण, जो वासुदेव का एक रूप हैं, सभी प्राणियों का प्रतिनिधित्व 
करते हैं। ” भागवद्धर्म अद्वेंतवादी धरम हैं, जिसमे ईश्वर की श्रद्धा, मक्ति तथा उपासना 
को मोक्ष का साधन बताया गया है। दूसरी शताब्दी ईसा पूर्व तक वासुदेव, संकर्षण, प्रद्मुम्न 
ओर अनिरुद्ध के चार व्यूद्ों का सिद्धांत विकसित हो चुका था और गुप्तकाल के उदय होने 
के समय तक वेष्णवमत एक एसा धम बन चुका था जिसके अनुयात्रियों की संख्या बहुत 
अधिक थी। 

यदि वासुदेव कृष्ण भक्ति-मार्ग के प्रवतक हैं तो भगवद्गीता इसकी घधर्म-पुस्तक है। कदाचित 
किसी दूसरी पुस्तक की भारत में इतने युगों म॑ गीता की इतनी लोकप्रियता प्राप्त नहीं हुई। 
इस देश में असंख्य पीदियों ने गीता को सम्मानपृर्वक जो श्रद्धा अर्पित की है वह सर्वथा उसके 
योग्य है। वह एक अत्येत सुंदर काव्य-स्चना है, उसकी शली अत्यंत उदात्त और उसका संदेश 
अत्यंत मार्मिक है। इसका स्वरूप और विस्तार ऐसा है कि मार्तीय दशन में जो कुछु भी 
चिरंतन महत्व का है उसका इसने अपने म॑ समा लिया है ओर इस प्रक्रिया के ढारान में उन 
परस्पर विरोधी दृष्टिकोणों का सराहनीय ढंग से संश्लपण कर दिया है जो इस पुस्तक की रचना 
से पहले विभिन्न युगों में विकसित हुए थ॑ | 

गीता महाभारत का एक भाग है आर उसका पृष्ठभूमि कुरुक्षेत्र की रणभृमि है। कीरव और 
पांडवां की सेनाएँ भयंकर रक्तपात के युद्ध द्वारा अपने परस्पर-विरोधी द्वितों को प्राप्त करने का 
दृढ़ संकल्प लेकर एक दूसरे के सामने डटी हुई हैं। शत्रु के पक्ष पर जब अजुन दृष्टि डालते 
हैं तो उस जन-समुदाय में उन्हें ऐसे लोग दिखाई देते हैं जिनका वह अपने बड़े-बूदों के रूप 
में सम्मान करते थे या सग्रे-संत्रंधियों के रूप म॑ जिनसे वह प्यार करतें थे। अजुन के मन में 
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'शंका उत्पन्न होती है; कारण यह कि युद्ध का अर्थ होता है विनाश ओर उनके सामने ऐसे 
लोगों के संहार की संभावना उपस्थित है जिन्हें कल तक वह अपना आत्मीय जन समझते थे। 
है नरम की तयारी क्‍यों ?--वह अपने आप से पूछते हैं। उन्हें इस प्रश्न का केवल एक 

ही उत्तर मिलता हैँ कि यह सब कुछ एक राज्य पर शासन करने के स्वाथपृण उद्देश्य से ही 
हो रहा है। परंतु युद्ध की घोषणा हो चुकी है ओर क्षत्रिय का धर्म लड़ना है। इस प्रकार एक 
मूलभूत संघ आरंभ हो जाता है ओर अजुन का हृदय स्वये एक रणक्षेत्र बन जाता है जिसमें 
घम आर स्वाथ का संघप हाता हैं। अह्ून के हाथ से घन॒प छुट जाता है ओर वह अपने 
परामशदाता तथा सारथी भगवान्‌ श्रीकृष्ण की ओर इस गंभीर समस्या पर परामश के लिए 
देखते हं। स्पष्ट और गूंजतं हुए शब्दों म॑ श्रीकृष्णजी अजुन के संशयों की आलोचना करते 
हैं ओर उन्हें धर्म का मार्ग बताते हैं। अजुन क्षत्रिय हैं ओर क्षत्रिय होने के नाते लड़ना 
उनका धममं है। परंतु यदि वह यह सोचत हैं कि वह हत्या कर रहे हैं ता यह सरासर उनकी 
भूल है क्योंकि आत्मा अमर है और तलवार या अग्नि या वायु या जल कोई भी चीज़ उसका 
हनन नहीं कर सकती। ढाशनिक विचार की सभी विभिन्न धाराओं पर बारी-बारी से इसमें 
विचार किया गया है आर उनका परस्पर संबंध बताया गया है। इसके बाद गीता का संदेश 
आता ह--निप्काम कम, निष्काम धमपालन का संदेश। गीता मं कहा गया है, मनुष्य का 
लक्ष्य कबल कम है, उसका फल नहीं | कर्म स्वये अपना फल है और फल का विचार किये 
बिना कम करना ही सत्य मांग हैं। कृष्ण भगवान ने कहा है : निष्काम कम मनुष्य का धर्म हे 
'ओर यही मोक्ष ह। मनुप्य का धम कुछ भी हो उसका पालन सबसे बड़ा पुण्य है ओर अपने 
धरम का पालन करके मनुष्य ईश्वर को प्राप्त कर लेता हैं। 

गीता केवल एक धमकाव्य नहीं है; वह जीवन का उपदेश है। इसमे जो समस्याएँ उठायी 
गयी हैं वे सावत्रिक तथा चिरंतन हैं। हर मनुप्य का हृदय कभी-न कभी एक करुक्षेत्र बन 
जाता है जहां स्वाथ और घर्म (कतंव्य) का संघर्ष होता है और जब भी ऐसा संकट पदा होता 
है उसका उत्तर गीता में अवश्य मिलता है। यही उसकी अमर लोकप्रियता का रहस्य है और 
ईश्वर (मगवत्‌) के गान (गीता) के रूप में यही उसकी महानता है। 

भगवद्गीता में सांख्य तथा योग जैसी दाशनिक विचारधाराओं की गहरी जानकारी दिखायी 
देती है; अपने ओपदेशिक आख्यान के प्रवाह में गीता ने इन दोनों को समेट लिया है। 
सांख्य तथा योग भारतीय दशन की छुः पद्धतियों (पटदशंन) की दो शास्वाएँ हैं और यह, पर 
संक्षेप म॑ उन पर दृष्टि डाल लेना असंगत न होगा। ये दशनपद्धतियां समस्त प्राचीन भारतीय 
दाशनिक प्रयास का चरम बिंदु हैं। ये छः पद्धतियां हैं : सांख्य, योग, न्याय, वैशेषिक, पूर्व- 
मीमांसा आर उत्तर-मीमांसा अथांत्‌ वेदांत। इनमें से सांख्य, वेशेषिक तथा वेदांत तो स्वत 
सम्पूण दशन-पद्धांतया ह आर योग आत्म-संस्कृति की पद्धति है, न्याय तक की पद्धति है और 
पृव-मीमांसा में तो केबल पुराने कल्पों को बुद्धिसंगत रूप दिया गया है। 

इन सभी पद्॒तियों की विशिष्टता यह है कि इनमें विचारों के विश्लेषण तथा उन्हें प्रस्तुत 
करने की एक निश्चित विधि का अनुसरण किया गया है। वे ज्ञान के खोतों की भली भाँति 
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जॉप्च करते हैं। इनमें ज्ञान के खोत तीन बताये गये हैं: प्रत्यक्ष, अनुमान तथा शब्द। “शब्द 
में अपने मूल अर्थ के अतिरिक्त “आत्मप्रकाश ” का भी अर्थ निहित है जो “स्मृति? से मिन्न 
है और “श्रुति? म॑ मूर्त है। परंतु श्रुति मान्य तभी हो सकती है जब्र उसमें प्रस्तुत किये गये 
तथ्य अनुभृत सत्यों के क्षेत्र से बाहर न हों; इनमें जिन बातों का रहस्योद्थाटन किया जाये व 
अन्य प्रमाणों अथवा आाधारों द्वाया प्राप्त ज्ञान का खंडन न करती हों; आर अंतिम बात यह कि 
व संभाविता की कसीटी पर पूरा उतरं। इन सब पद्धतियों में ज्ञान के इन तीन “मांगों? को 
साथक नहीं माना गया है। उदाहरण के लिए सांख्य म॑ श्रुति अथवा आत्मप्रकाश को अमान्य 
ठहराया गया है और चंदांत में उसके महत्व पर ज़ोर दिया गया हैं। 

सांख्य का दशन उपनिषदों के आदशबार्दी अद्वैतवाद की प्रतिक्रिया के रूप में उत्पन्न हआ। 
इसके संस्थापक कपिल थ: कपिल उन विचारकों म॑ से थ जो घटनाओं के एक्य के बजाय उनके 
ब्ैविध्य के पक्ष म॑ं तक॑ करत थे। वह ब्रह्म को नहीं मानत आर इसके साथ ही इंश्वस्त्व की 
कव्पना को भी अस्वीकार करत हैं; उनका उद्देश्य अपनी दर्शन-पद्धति को पृर्णतः तकंसंगत तथा 
विश्लेपणात्मक बनाने का था। सर्टि की व्याख्या करन के लिए कपिल ने दो एसे स्वरूपों के 
अस्तित्व का प्रतिपादन किया जिनकी कभी स॒र्टि नहीं हुई थी पर जो नित्य थ--एक थी प्रकृति 
और दूसग था पुरुष। प्रकृति, जिसे हम समस्या को सरल बनाने के लिए पदाथ कह सकते हैं, 
वस्त॒निष्ट है ओर पुरुष (आत्मा) एक नहीं बल्कि असंख्य अलग-अलग आयत्माओं का समूह है। 
प्रकृति वह आद्य पदाथ है जिससे सारी स॒प्टि की उत्पत्ति हुई है। पुरुष स्वतः निश्चेत है परंतु 
उसके उपस्थिति मात्र आद्य पदाथ को विकास के पथ पर अग्रसर करती है। आत्मा अपरिवर्तनीय 
है परंतु पदाथ परिवर्तनशील है। आत्मा निर्गुण है, अमर हैं आर गतिहीन हैं। प्रकृति में 
तीन गुण हैं: सत्व (प्रकाश, आलोक अथवा उल्लास), रजस्‌ (गति, उत्तेजन, पीड़ा) और 
तमस (गुरुता, अवरोध तथा शेथिल्य)। ये तीन गुण निरंतर परिवर्तन का मूल आधार हैं परंतु 
इन परिवर्तनों के दारान में इन गुणों मं स्वतः कोई परिवर्तन नहीं होता। जब इन तीन गुणों 
का संतुलन गड़बड़ा जाता हे तब आद्य पदाथ का विकास आरंभ होता है और आत्मा की 
उपस्थिति के प्रभाव के अधीन जड़ आद्य पदार्थ विकास का विपय बन जाता है। आत्मा की 
उपस्थिति मात्र पदाथ को सक्रिय बना देती हैं और इसलिए, पदार्थ तथा आत्मा का उचित 
विवेकात्मक ज्ञान मोक्ष का साधन माना जाता है। 

सांख्य से बहुत निकट संबंध योग का है जिसके संस्थापक पतञ्नलि थे--संस्थापक इस अर्थ 
में कि उन्होंने अपने काल के बरिखरे हुए सिद्धांतों को संहिताबद्धू किया और उन्हें एक तर्कसंगत 
दशन-पद्धति का रूप दिया। योग में सांख्य के प्रायः सभी सिद्धांतों की स्वीकार किया गया हैं 
पर साथ ही एक ऐसे ईश्वर की कल्पना मी जोड़ दी गयी है जो न सूजन करता है न फल 
देता है। योग में वास्तविक बल विचारों की एकाग्रता पर और अनूभूति तथा बिचार के 
अंतगत आनेवाली सभी वस्तुओं की कार्यवाहियों को आव्मन्‌ पर केंद्रित करने पर दिया गया है। 
इसके लिए तपस्या आर इंद्रिय-दमन का जीवन आवश्यक था और इसीलिए योग में इनकी 
ओर बहुत ध्यान दिया गया है। 
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न्याय तक की पद्धति है और इसके संस्थापक गोतम है जिनका नाम अक्षपाद भी है। 
यद्यपि इसमें मोक्ष का मार्ग निर्धारित करने का लक्ष्य भी सामने रखा गया है पर मुख्यता 
इसमें रूपात्मक तक का प्रतिपादन किया गया है। इसमें ज्ञान के चार स्रोत बताये गये हैं 
अथांत प्रत्यक्ष, अनुमान, तुलना तथा बोधगम्य प्रमाण। अनुमान तीन प्रकार का द्वोता है 
कारण से काय, कार्य से कारण ओर निष्कर्ष। न्याय के संवाक्य के पाँच भाग हैं: प्रस्थापना 
कारण, दृष्टांत, कारण की पुनरात्रत्ति और निप्कष। इसका उदाहरण यह दिया जा सकता हैः: 
पर्वत पर आग लगी है; कारण यह पर्वत से घुआ उठ रहा है; जहाँ कहीं घुआ होता है वहां 
आग भी होती है; पर्वत स धुआ उठ रहा हैं: इसलिए पर्वत पर आग लगी है। 

न्याय से वेशेपिक का गहरा संबंध हे ओर एसा प्रतात होता है कि कणों (परमाणुओं) तथा 
सृष्टि की उत्पत्ति के अपने सिद्धांत की बहत-सी बातें न्याय ने वशेपषिक स ली हैं। वेशेषिक 
दशन-पद्धति का संस्थापक कणाद (कर्णों को स्वानवाला) का बताया है, जिनके सूत्रों का 
प्रतिपादन, ऐसा अनुमान है, लगभग ४०० ई० में किया गया। उन्होंने विभिन्न अनुभूत 
वस्तुओं को द्र॒व्यों के रूप में वर्गीकृत किया है जैसे प्रथ्वी, जल, वायु, आकाश, काल, शूल्य, 
आत्मा तथा बिचारेंद्रिय। इन द्वव्यों तथा इनके गुणों स मिलकर ही संर््टि बनी है। इन 
द्रव्यों का निश्चित लाक्षणिकताएँ होती हैं आर उनमें विविध संबंध स्थापित होते रहते हैं। 
पृथ्वी, जल, अग्नि तथा वायु के कण नित्य हैं आर उनका कभी सजन नहीं हुआ। सृष्टि के 
बारे म॑ इस पद्धति का दृष्टिकोण यह है कि बारा-बारी सं विकास तथा विनाश के एसे काल 
आते रहते हैं जब्र इन कणों के समृद बिगड़त और बनते रहते हैं। 

पूर्व-मीमांसा का तक यद् है कि वेद नित्य तथा अजनित हैं। इस पद्धति का लक्ष्य कल्प 
संबंधी वदिक आख्यानों की उचित व्याख्या करना है। इस पद्धति का विकास जैमिनि के 
मीमांसादशन में किया गया है ओर इसके संकलन का काल २०० ई० तथा ४५० ई० के 
बीच में बताया जाता है। 

इन सत्र पद्धतियों में से उत्तर-मीमांसा अथात वेदांत ने भारतीय दशन तथा धर्म पर सबसे 
निर्णायक प्रभाव डाला है। इसका मृुलभूत विचार यह है ; तत्‌ त्वम्‌ असि : अहम ब्रह्मास्मि। 
(तू यह है: मे ब्रह्म है।) परंतु यदि अंतिम सत्य एक है तो फिर हम संसार में वेविध्य क्‍यों 
देखते हैं? इस प्रश्न का उत्तर माया अथात मनुष्य के अज्ञान में मिलता है जिसके कारण इस 
बाहरी वविध्य में निहित वास्तविक एक्य त्रिलकुल छुप जाता है। माया म॑ घिरी रहकर 
आत्मा अपने आप म॑ ओर उपाधियों म॑ं अथात शरीर तथा शारीरिक इंद्रियों क बीच अंतर 
नहीं कर पाती। माया हम॑ पुनजन्म के चक्कर में फँसा देती है ओर वही जीवन में समस्त 
दुःख का कारण है। 

माया का उल्टा विद्या अथात ज्ञान है, जो हमें मोक्ष की ओर ले जाता है। वह आत्मा को 
अपने आपको उपाधियों से अलग करने की क्षमता प्रदान करता है। अतएवं आत्मन तथा 
ब्रह्मन्‌ के वास्तविक स्वरूप को पहचानना ही मोक्ष है; यह इस बात को स्वीकार करने का ही 
दूसरा नाम है कि आत्मन्‌ और ब्रह्मन्‌ एक हैं। परंतु ब्रह्मन्‌ दो प्रकार के होते हैं--एक 


धर्म तथा दर्शन १६७ 


उच्चतर और एक निम्नतर। उच्चतर ब्रह्म निगुण होता है ओर जब उसे बलात सगुण बना 
दिया जाता है तत्र वह निम्नतर हो जाता है, ओर जब्न यह होता है तब उपासना के लिए. तक- 
संगत आधार मिल जाता है। वेदांतिन कद्दत हैं कि विद्या स्वतंत्रता का मांगे है परंतु विद्या 
प्राप्त करना बहुत कठिन है ओर साधारण मनुष्य पहले ज्ञान-ग्रंथों के पथ का अनुसग्ण करके ही 
धीरे-धीरे मोक्ष का मार्ग बना सकता है | 

वेदांत के सबसे प्रमुग्ब प्रचाग्क जगदगुरु शंकगचाय थ, जिसका जीवनकाल ८वीं शताब्दी 
इसवी था। उन्होंन सार भारत म॑ वात के समथन में प्रचंड घम-प्रचार किया आर मंडन 
मिश्र को शास्त्राथ म॑ पगस्त किया। गीता पर उनकी टीका, दस मुख्य उपनिपद्‌ ओर अ्हमसंत्र 
उनकी प्रमुस्थ रचनाएँ. हैं। शंकराचाय न ही दाशनिक स्तर पर बाद्धमत का निणायक रूप से 
परास्त किया ओर इसम॑ कोई संदेह ही नहीं हो सकता कि प्राचीन भारत के समस्त इतिहास 
म॑ उनकी जसी प्रखर बुद्धि का दूसग व्यक्ति हुआ ही नहीं। उनकी शिक्षा का सारांश यह 
: ब्रह्मन सत्यम , जगन मिथ्या, जीवों व्रद्मेत्र नापरह : आथात ब्रह्म सत्य है, यह जगत मिथ्या 
जीव ओर ब्रह्म एक ही है। 
शंकगचार्य के अतिरिक्त वेदांत के और भी प्रचाग्क थ जसे गमानुज, जिन्होंने विशिष्ठाद्वेत 
का प्रचार किया, आर माधव जिन्होंने द्वतवाद का प्रचार किया, तथा अन्य लोग। मारतीय 
धर्म पर वदांत का प्रभाव प्रायः सवव्यापी रहा है क्‍योंकि इसमें जीवन तथा उसकी समस्याओं 
के प्रति एक दूसरे से त्रिल्कुल मिन्न दृष्टिकाणों का दाशनिक आधार मिलता है। कम, पुनजन्म, 
आत्मन्‌ तथा ब्रह्म एसे शब्द हं जिनका अथ नुच्छु से तच्छु व्यक्ति भी समझ लेता है और 
वेदांत की समझे बिना भारतीय विचारधारा तथा संस्कृति का समझना असंभव हे। 

हमने जीवन के प्रति दृष्टिकाणों के वेविध्य का उल्लेख किया है जो एक-दूसरं से भिन्न 
होते हुए भी कुछ सुनिश्चित सामान्य दाशंनिक आधारों द्वारा परस्पर सम्बद्ध हँं। प्राचीन 
भारतीय विचारधारा का वेविध्य उतने पूर्ण रूप में कहीं ओर देखने को नहीं मिलता जितना कि 
चावाक की दशन-पद्धति में; चार्वाक पृर्णतः भातिकवादी थ। इस पद्धति में प्रत्यक्ष को ज्ञान का 
एकमात्र साथंक साधन माना गया है और इस आधार पर ईश्वर, कर्म, आत्मा तथा पुनज॑न्म 
को अमान्य ठहराया गया है। चार्वाक की मूल स्चनाएँ. उपलब्ध नहीं हैं ओर उनकी विचार 
धारा के विपय में जानकारी प्राप्त करने का हमारा एकमात्र खोत वे इकक्‍्का-दुक्‍्का उद्धरण हैं जो 
उनके विरोधियों न उनके मत का खंडन करने के लिए अपनी रचनाओं म॑ दिये हैं। परंतु 
यह बात तो निश्चित है कि इस प्रकार की विचारधारा का अस्तित्व था ओर उसे प्राचीन 
भारतीय दाशनिक भावना के एक अंग की अभिव्यक्ति माना जाता था; इसीमें चावांक का 
महत्व निहित है। 

जबकि आत्मन और ब्रह्मन्‌ अष्टंंगिका तथा अपरिग्रह, संस्कारों द्वारा मोक्ष और भक्ति द्वारा 
निवांण के सिद्धांत लोकप्रियता प्राप्त करने के लिए. एक-दूसरे से होड़ कर रहे थे उसी समय 
एक-दूसरा मत चुपके-चुपके परन्तु अबाघ गति से लोकप्रिय होता जा रह था। यह मत शैवमत 
था। यदि वैष्णबमत की उत्पत्ति उपनिपदों के काल में हुई तो शेबमत की जड़ें आर्य-पूर्व 
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युग म॑ गहराई तक चली गयी हैं। हम पहले ही मोहेनजोदड़ी की उस मूर्ति का उल्लेख कर चुके 
हैं जिसम॑ एक देवता को वन्य पशुओं के बीच योग की मुद्रा में पाल्थी मारे बैठा हआ दिखाया 
गया है; यह मूर्ति योगी तथा पशुपति के रूप में शिव की बहत बाद के युग की कल्पना 
के निकटतम हैं। ऋग्वेदिक आय उन लोगों का उल्लेग्ल बड़े तिरस्कार के साथ करते हैं 
जो नम्म देवताओं की उपासना करते थे; संभवतः उनका संकेत लिंग-पूजा के किसी रूप 
की ओर रहा हागा। यह संभव है कि सिंधु घाटी की सभ्यता लिंग-पूजा से भी परिचित 
थी परंतु इसका उतना अकास्य प्रमाण नहीं मिलता जितना कि हम चाहतें हैं। परंतु इसमें 
तो कोई संदेह नहीं कि शिव तथा देवीमाता की उपासना व्यापक रूप स प्रचलित थी ओर 
इसलिए आय्यों की दृष्टि भी इस पर पड़ी होगी। आय लोग स्वयं रुद्र से परिचित थे जिनके 
प्रति उनके हृदय म॑ भय तथा श्रद्धा की मिश्रित भावना थी। रुद्र विनाश के देवता हैं और 
अपने पुत्रों--मरुतों--के साथ उनका नाम प्राचीन काल से ही मृत्यु के साथ सम्बद्ध किया 
जाता रहा है। वह रोगों की दर करनेवाले आर पशुओं के संरक्षक हैं; वह एक भयेकर देवता हैं 
जिनका कोप अत्यंत भवावद्र है। मह्ममारत मं शिव का उल्‍्लेग्ब मिलता ह आर शीत्र ही उन्हें 
रुद्र का ही दूसरा रूप माना जाने लगता है आर दूसरी शताब्दी इसा-पूर्व तक पहुँचत-पहुँचत 
शिव-मागबत एक प्रमुख सम्प्रदाय बन जाता हैं। समय की गति के साथ शबमत ने तपस्या 
ओर भक्ति के बीच संश्लेपण उत्पन्न कर दिया और वह प्राचीन भारत के दो प्रमख्र सम्प्रदारों 
में से एक बन गया। 

पिछले प्रष्टों में हमने कई शताब्दियों के दारान में भारतीय घर्म तथा विचार की प्रगति के 
संक्षिप्त सिंहावलोाकन करने का प्रयत्न किया है। पशु, सोम ओर दुग्ध तथा अन्न की आहुति और 
ऋत की धारणा से आरंभ होकर भारतीय घामिक विचारधारा ने विकास की अनेक पंज़िले पार 
कीं। इस दीघ यात्रा के दारान म॑ उसने नये माग प्रशस्त किये आर दाशनिक विचार म॑ मोौतिक 
योगदान किये : अनीश्वरवाद, अद्वंतवाद, निराशाबाद तथा कमण्यतावाद। दशन के क्षेत्र में उसकी 
परिणति वेदांत म॑ हुई आर धार्मिक विश्वास तथा व्यवहार के क्षेत्र में इसका संश्लेपण हिंदूमत 
के पाराणिक रूप में हुआ जिसमे मेलों तथा तीर्थयात्राओं, अवतारों तथा भक्ति, पृजापाठ तथा 
बेराग्य ने मिलकर धार्मिक जीवन की एक तकसंगत पद्धति का रूप धारण कर लिया था। ईश्वर, 
आत्मा, कर्म तथा पुनजन्म व मुख्य मूलभूत कल्पनाएँ थीं जिन्होंने मारतीय धार्मिक विचारों की 
विविध धाराओं को एक सूत्र में बॉध दिया। भारत के जनसाधारण के लिए इन विश्वासों की 
साथकता उनकी अनवस्त सप्रागता से सिद्ध होती है क्‍योंकि इस देश में असंख्य पीदियों से 
लोगों ने जागरूकता के साथ अपने जीवन को इन विश्वासों के अनुसार दालने का प्रयत्न किया 
है। वे भारतीय जीवन की नस-नस में व्याप्त हो गये हैं और उन्होंने इस जीवन को साथकता 
और उद्देश्य प्रदान किया है। उन्होंने भारतीय विचार-धारा के निर्माण में काफ़ी योग दिया और 
इसलिए, प्राचीन भारतीय संस्कृति के मूल्यों को समझने के लिए. उनका अत्यधिक महत्व है। 


व्लक है| बन 
साहित्य 


अपनी पुस्तक के इस भाग के पिछुले प्रष्टों म॑ं हमने प्राचीन भारत की राजनीतिक तथा 
सामाजिक संस्थाओं ओर शिक्षा, धर्म तथा दर्शन के क्षेत्र में उसकी उपलब्धियों को 

समझने का प्रयत्न किया था। इस अध्याय में हम प्राचीन भारतीय संस्कृति के एक और अंग 
अथाव उसके साहित्य पर विचार करेंग। 

प्राचीन भारतीय साहित्य का क्षेत्र सचमच बहत व्यापक है। ऋग्वेद की प्रथम काव्यमयी 
कल्पनाओं से आरंभ करके हमारी सजनात्मक भावना ने एक वहत लम्बी यात्रा पूरी की है 
जिसके दोरान में महामारत तथा रामायण जस महाकाव्य और कालिदास के मेघदत तथा 
अश्वघाप क बुद्धचरित जसी महान काव्य-स्चनाओं को जन्म दिया है। इस साहित्य का अधि 
कांश भाग संस्कृत भाषा में है आर वह भी परिप्कृत संस्कृत मं। प्राकत स्वनाओं के केवल 
कुछ ही नमून उपलब्ध हैं जसे गाथासतशती या फिर कुछ नाटकों में कुछ पात्रों के संवाद में 
इसके इक्का-दुक्‍्का उदाहरण मिल जाते हैं। इसलिए जब हम प्राचीन भारतीय साहित्य का 
उल्लेस्त करते हैं तो हमाग अभिप्राय मुख्यतः शास्त्रीय संस्कृत साहित्य से होता है। 

संस्कृत भारतीय-योरपीय समूह की भाषाओं म॑ से एक है। भारत में इसका आगमन आये 
आक्रमणकारियों के साथ हुआ आर इसका प्राचीनतम रूप ऋग्वेद के श्लोकों में मरक्षित है। 
उस समय बोलचाल की भाषा तथा भापा के साहित्यिक रूप म॑ बहत अधिक अंतर नहीं रहा 
होगा, परंतु समय की गति के साथ यह अंतर बढ़ता गया। घीरे-चीरें साहिध्यिक भाषा पर 
पुरोहितों की छाप पड़ती गयी और उसने विकसित होकर परिप्क्ृत संस्कृत का रूप धारण कर 
लिया। चूँकि वेदिक संस्कृत आर्य विजेताओं की भाषा थी इसलिए पराजित अनारय जनसंख्या 
शासकों के साथ अपने व्यवहार में इसी भाषा का प्रयोग करती होगी। इसके फलस्वरूप बोल- 
चाल की भाषा में उच्चारण तथा शब्दों के प्रयोग की दृष्टि से कुछ परिवर्तन हो गये और 
समय की गति के साथ जसे-जसे आय भाग्त में फेलते गये इन्हीं परिवर्तनों के कारण भाषा में 
क्षेत्रीय रूपांतर भी होतें गये होंग। बोलचाल की संस्कृत के वेदिक रूप तथा अनारयों की भाषा 
अथवा भाषाओं की परस्पर क्रिया के फलस्वरूप प्राकृत भाषाओं का जन्म हआ जिनके विकास 
की विभिन्न अवस्थाएं मागधी, पशाचि, महागष्टी आदि के रूप में प्रतिबिंबित हई और उनके 
परवर्ती विभिन्न रूप धीरें-बीरे विकसित होकर हिंदी, बंगाली, मराठी, गुजराती आदि आधुनिक 
भारतीय भाषाओं के रूप में हमारे सामने आये। 

एक ओर जहाँ ऋग्वेद के कुछ श्लोकों म॑ हमें संस्कृत भाषा की काव्यस्वना का प्राचीनतम 
साहित्यिक रूप देखने को मिलता है तो दूसरी ओर ब्राह्मणों, आरण्यकों, उपनिपदों तथा 
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सूत्रसाहित्य म॑ हमें गद्य शाली के विभिन्न रूप तथा अवस्थाएं दिस्‍्वायी देती हैं। इसके साथ ही 
साथ महाकाव्यों की परम्परा का भी विकास हो रहा था जिसका श्रष्ठटतम उदाहरण हम॑ महाभारत 
तथा रामायण मं मिलता है। इस परम्पग का मूलखोत ऋग्वद के संवाद श्लोकों में मिलता 
है और ब्राह्मणों में हम॑ं इस बात का उल्लेग्ब मिलता है कि महाकाव्यों का पाठ याशिक तथा 
परेलू उत्सवों का एक अंग था। “इतिहास ?, “व्याख्यान? तथा “पुराण” आदि शब्द 
महाकाव्यों की परम्परा की प्रगति के मार्ग के सचक हैं। देवताओं तथा सग्माओं के गेमांच- 
कारी कृत्य और प्रेम तथा युद्ध की कहानियों महाकाव्यों की मूल सामग्री थीं। उपरोक्त दो 

द्कात्यों मं स रामायग को आदि काव्य बताया जाता है आर यह महाकाव्य परिष्कृत संस्कृत 
कविता के विकास की सब्रस पहली अवस्था का द्योतक ह। मह्यमास्त बहुत विस्तृत भी है 
ओर वैविध्यपृर्ण भी---इसका बिपय-क्षेत्र अत्यंत विम्तृत है और काव्य-शेली अत्यंत वविध्यपूर्ण 
ओर यह बात स्पष्ट है कि इसमें अनेक संशोधन हुए. हैं जिनके कारण धीर-घीर इन पर 
ब्राह्मणों की छाप गहरी होती गयी ओर इसमे ओआपदेशिक रंग आ गया। रामायण में सात 
कांड हैं जिनमें कुल मिलाकर २४,००० श्लोक हैं। इसकी कहानी में आठश भारतीय नायक 
राम और आदशश हिंदू पत्नी सीता के जीवन का वर्णन किया गया हैं। कहानी गम के जन्म, 
किशोरावस्था तथा विवाद से आरंभ हाती है, फिर उनके वनवास की घटनाओं, लंका के 
राक्षस राजा रावण द्वारा सीता के हरण, सीता को छुड़ाने और रावण की पगजय तथा मृत्यु का 
वर्णन आता हैं; आर अंत म॑ राम के अयोध्या लाटान का विवरण है। मल महाकाव्य छुटठे 
कांड के बाद समाप्त ह गया होगा क्योंकि अंतिम कांड का उससे पहले के कांडें स कोई संब्रंध 
प्रतीत नहीं हाता। यही बात पहले कांड के बारे में भी सत्य है: अंतिम कांड की तरह ही 
इसकी भाषा ओर शली भी दूसर स छुठ कांड तक की तुलना में बहुत निम्नकोटि की है। 
महाभारत के मुल मह्यकाव्य में उसस बहुत कम सामग्री रही होगी जितनी कि हम आज इसमें 
पाते हैं; अपने बतमान रूप म॑ तो इसका विपय-क्षेत्र विश्वकाप जसा है। इसके कथानक में 
भारतवंश की संतान कारबों तथा पांडवों के जीवन तथा कृत्यों का वर्णन है। कीरब अंध 
ध्ृतराष्ट्र आर गांधारी के पुत्र थ और दनकी संग्ब्या सा थी। इनकी राजधानी दिल्ली के 
निकट हस्तिनापुर मं थी। पांडु ओर उनकी पत्नियों कुन्ती तथा माद्रि के पंच पुत्न--युधिश्टिर, 
अर्जुन, भीम, नकुल तथा सदृदेव--पांडव कहलाये। कोरवों में सबसे प्रमुख्ल दुर्योधन तथा 
दुःशासन थ। चचरे भाई हाने के नाते कोरबों तथा पांडवों का लालन-पालन साथ ही हुआ 
आर उन्होंने भीष्म की निगरानी में द्रोगाचाय से एक साथ ही शिक्षा प्राप्त की। युद्धकला के 
अभ्यास में पांडव अपनी प्रस्नर बुद्धि तथा काशल के कारण अपने चर भाइयों की ईश्ष्यो के 
पात्र बन गये। यह तीज ईप्यो आग चलकर संघर्ष का कारण बन गयी | कौरवों के छुल-कपट 
के कारण पांडबों को बनवास ग्रहण करना पड़ा। पांचाल पहुँचकर उन्होंने द्रोपदी से विवाह 
किया जो उन सब्रकी पत्नी बन गयी। बनवास से लोटने पर कौरवों ने पांसे के खेल के 
लिए आमंत्रित किया; पांडव हार गये ओर उन्हें फिर बनवास ग्रहण करना पड़ा। बनवास से 
लोटकर पांडवों ने राज्य में अपना हिस्सा मोगा ओर जब उन्हें उनका अधिकार नहीं मिला तो 
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कुरुक्षेत्र के मेदान में अठारह दिन तक धोर युद्ध हुआ जिसमें दोनों ही तबाह हो गये। यह 
संक्षेप में महाभारत की कथा है | 

अपने वर्तमान रूप म॑ मह्यमारत केवल एक महाकाव्य ही नहीं है; यह एक ऐसी रचना है 
जिसमें धर्म, नीति, दशन तथा लोकिक ज्ञान की एसी समस्याओं पर विचार किया गया है जो 
इस देश क लाखों-करोड़ों निवासियों के लिए बुनियादी महत्व की हैं। इसमें “हमारे 
सामूहिक अचेतन का सास्तत्व? प्रतित्रिंब्रित होता है। महामाग्त ओर रामायण एसी महान 
* शास्त्रीय स्वनाएं ? हैं जिनसे इसके बाद के शाम्त्रीय साहित्य ने केवल कथानक की विपय- 
वस्तु में ही नहीं बल्कि शली और छेद-स्वना म॑ भी बहुत कुछ लिया हैं। परवर्ती साहित्य में 
मह्यभारत तथा रामायण की अनेक घटनाओं को लेकर नाटकों तथा काव्यों की स्वना की गयी है 
आर “वाल्मीकि की काव्य रचना के सेंदिय तथा अलेकारों के कुशल प्रयाग न ही कालिदास 
की कोमल तथा परिमाजित काव्य-कला के लिए माग प्रशस्त किया | ?? 

प्राचीन संस्कृत साहित्य स हमारा क्‍या अमभिप्राय हे? संस्कृत के बोलचाल के रूप तथा 
साहित्यिक रूप का अंतर जस-जस बदता गया बसे-वस इस भाषा के नियम अधिक जट्ल 
आर इसकी शली अधिक अलंकास्मय होती गयी। इसका प्रयोग केवल उच्चतर अभिजात 
वर्गा तक ही सीमित रह गया ओर जन-साधारण न अपन विचारों को व्यक्त कर्ने तथा उनका 
आदान प्रदान करने का माध्यम प्रात भाषाओं का बना लिया। पर्प्कृत संस्कृत कालिदास तथा 
भवभूति जसे महाकवियों की महान स्वनाओं की भाषा है, जिसमे व्याकरणालाय पराणिनी द्वारा 
प्रतिपादित व्याकरण के नियमों का, जिनकी व्याख्या पतश्नलि जसे टीकाकारों ने की है, न्यूनाधिक 
रूप में पालन किया जाता हैं। इस साहित्य की शली म॑ गद्य की अपेक्षा पद्म को प्रधानता 
प्राप्त हे आर अलंकारमय भाषा गद्य तथा पद्म दोनों ही की विशिष्ठता है। संस्कृत का अथ 
हाता है परिमार्जित, परिप्कृत आर इसके विपरात प्रकृत का अथ है स्वाभाविक; इसीसे प्राकृत 
शब्द बना है। आम बोलचाल की भाषाएं हान क कारण प्राकृत भाषाओं म॑ एक स्वयेस्फूतता 
हैं जो परिप्कृत संस्कृत में नहीं € आर जिसके अभाव स पूरा करने के लिए अलंकारों तथा 
वाकू चानुर्य का सहारा लिया जाता है। परिष्कृत संस्कृत में विभिन्न आलियां के रूपांतर नहीं हैं: 
वह “ पृणतः पाणिनी तथा उनके अनुयायियों के नियंत्रण में है आर महाकाव्यों से उत्तराधिकार 
में मिली हुई परम्परा को यथासंभव इन निय्रमों का पाबंद बना देगे का प्रयत्न करती है। ” भाषा 
का यह रूप साहित्यिक स्वनाओं मे अभिव्यक्ति का सामान्य माध्यम बन गया ओर धीरे-धीरे 
अभिलेखों में भी उसने प्राकृत भाषाओं का स्थान ले लिया। जूनागद म॑ रुद्रद्मग का अभिलेख 
ओर इलाहाबाद में समुद्रगुप्त की प्रशस्ति उन अभिलेगखों के ज्वलंत उदाहरण हैं जिनमें 
अलंकारमय संस्कृत भाषा का प्रयोग किया गया है जो विकास के एक लम्बे मार्ग की द्योतक है। 

परिषण्कृत संस्कृत की परम्पण म॑ कदाचित सबसे प्राचीन सचनाएँ भास की हैं। भास के 
नाटकों को, जिनकी कुल संख्या १३ है, १९०९ में त्रिवंद्रम के पंडित टी. गणपति शास्त्री ने 
ढूंढ निकाला था। इस खोज के बाद स भास की समस्या में बहुत दिलचस्पी दिखायी गयी है 
और इस प्रश्न को लेकर बहुत बड़ी बहस भी उठ खड़ी हुई है और इस नाटककार के 
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जीवनकाल के बारे में जो अनुमान लगाये गये हैं वे चौथी शताब्दी ईसा-पूर्व से लेकर सातवीं 
शताब्दी ईसवी तक हैं। परंतु हमारा काम केवल इतने ही से चल जायेगा कि यह नाटककार 
गुस्तकाल से पहले हुआ था । 

भास के १३ नाटकों के नाम ये हैं: स्वप्नवासवदत्ता, प्रतिज्ञा, अविमारक, चारुदत्त, 
बालचरित, दूतघयोत्कच, दूृतवाक्य, कर्णमार, माध्यमव्यायोग, पंचरात्र, ऊरुभंग, प्रतिमा और 
अमिपेक। इनमें से पहले दो का कथानक ऐतिहासिक घटनाओं पर आधारित है; तीसरे तथा 
चौथे नाटक का आधार कल्पित घटनाओं पर हैं; पाँचवे तथा ग्यारहवें नाटक में महाभारत .की 
घटनाओं को आधार बनाया गया है आर अंतिम दो नाटकों की विपय-वस्तु के लिए रामायण 
की घटनाएँ चुनी गयी हैं। इन नाटकों मं चरित्र-चित्रण के सराहनीय कीशल और समाज की 
गहरी जानकारी का परिचय मिलता है ओर वे भव्य तथा प्रवाहमयी भाषा म॑ लिखे गये हैं। 

परिप्कृत संस्कृत के लेखकों में ब्राद्ध कवि अश्वघोप को बहुत उच्च स्थान प्रामत है; फेबल 
प्राचीनतम कवियों में से होने के नात नहीं बत्कि अपनी रचनाओं की अश्रष्ठता के कारण भी । 
बहुधा उनका जीवनकाल कालिदास से पहले का बताया जाता है ओर कहा जाता है कि उनका 
संबंध कनिष्क (पहली शताब्दी ईसवी) के राज-दखार स था। अश्वघोष के दो महाकाव्य 
मिलते हैं जिनमें सं बुद्धचारित की ख्याति अधिक है। अपने मूलरूप में इसम॑ र८ खंड 
रहे होंगे--जिनम से अब कवल १३ ही मिलत हैं, शेप स्पष्टतः कहीं सत्रो गये हैं; इनमें बुद्ध 
के पूरे जीवन-चरित्र का वर्णन किया गया है। यह काव्य कपिलवस्तु नगर के वर्णन से आरंभ 
होता है आर इसमें मानव-जीवन की एक मद्यमतम कथा का सच्चे परिष्कृत ढंग से वर्णन 
किया गया है। इससे पहले के अव्यवस्थित वृत्तांतों के स्थान पर हमारे सामने एक ऐसी रचना 
आयी जिसका “स्तर ओर रूप? सचमुच काव्यों जेसा था ओर जिसके सरचयिता में कला का 
सजग ज्ञान था। उनके दूसरे काव्य सीदरानंद में सुंदरी और बीद्ध मिश्षु नंद की कथा का वणन 
किया गया है; इस काव्य की रचना भी महाकाव्यों जसी हैं। शाक्यवंशी नंद बाद्ध मिक्षु बन 
जाता है परंतु अपनी परमप्रिय पत्नी सुंदरी का वियोग उसके आध्यात्मिक प्रयासों को सफलता 
पूर्वक पृ करने की राह में कठिनाइयाँ उत्पन्न कर देता हैं। भगवान्‌ बुद्ध उसे अपने साथ 
ले जाकर स्वग की अप्सराएँ दिखाते हैं जो स्वर में रहने के बाद भी समय की गति के साथ 
अपने योवन के ह्वास की बिंपदा से मुक्त नहीं हो पातीं; उन्हें देखकर नंठ को सत्य का बोध 
होता हैं। अपनी कविताओं मे अश्बंघोप ने काव्य-स्चना म॑ं अपनी निपुणता और दर्शन तथा 
व्याकरण की व्यापक जानकारों का परिचय दिया है। परंतु अश्वघोपष नाटककार भी थे जैसा कि 
मध्य एशिया में पाये गये उनके नाटकों से पता चलता है। इनमें से एक नाटक साएिपुत्र 
प्रकरण है जिसमें बुद्ध के प्रमुम्वतम शिष्यों सारिपुत्र तथा मादगलायन द्वारा बौद्धमत अंगीकार 
करने का वणन किया गया है। सूत्रालंकार, महायान शरधोत्पाद, वज्र सूचि तथा गण्डी स्तोत्र 
गाथा आदि रचनाओं का अ्रेय भी उन्हीं का दिया जाता है। अश्वघोष की स्वनाओं में भाषा 
की सरलता और शैली की भव्यता के कारण ब्रौद्धमत की कुछ अत्यंत दुर्शय धारणाएँ मी 
आसानी से समझ में आने लगती हैं। 
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कालिदास के समय में पहुँचकर परिप्कृत संस्कृत साहित्य अपने गोग्व के शिस्व॒र पर पहुंच 
जाती है और उसमें उदात्त भाषा में महान विचारों को व्यक्त किया जाने लगता है। कालिदास 
की कविकुलगुरु कहा गया है और उपमा के प्रयोग में तो वह सचमुच अद्वितीय हैं। अपने अन्य 
समकालीन साहित्यिकों की तरह ही कालिदास ने अपने बारे में बहुत कम जानकारी हमारे लिए 
छोड़ी है और इसलिए उनके नाम को लेकर अनेक कपोल कल्पनाएँ तथा किंवर्टतियों प्रचलित 
हो गयी हैं। इसी प्रकार की एक किंबदंती म॑ हमें बताया गया है कि मद्राकवि कालिदास का जन्म 
ब्राह्मण कुल में हुआ था पर उनका लालन-पालन एक गड़रिये ने किया था। वाराणसी के गजा 
के एक बहुत सुंदर पुत्री थी जिसने सागंघ स्वायी थी कि वह उसी व्यक्ति के साथ विवाह करगी 
जो उसे शास्त्राथ म॑ हरयेगा। उससे विवाह करने की अभिलापा गरखनेवाले अनक लोग मेहर 
की खा चुके थ इसलिए उन्होंने बदला लेने का संकल्प किया। निराश कवियों तथा विद्वानों न 
निंतांत निरक्षर कालिदास को झूठमृठ अपना गुरु बना लिया आर एक झटठमृठ के शास्त्राथ में 
राजकुमारी आखिरकार हार गयी। परंतु शीघ्र ही महा फूट गया आर जब राजकुमारा ने कालि- 
दास को बहुत घिक्‍काग तो कालिदास ने काली माई से प्राथना की आर देबी ने प्रसन्न होकर 
उसे वरदान दिया। इस प्रकार कालिदास कवि बन गया। एक दूसरों कहानी के अनुसार 
कालिदास भोग-विलास का जीवन व्यतीत करते थे और श्रीलका में उनका देहांत हुआ। 
अपनी रचनाओं म॑ कालिदास ने अपने बारे म॑ जो कुछ बताया है उससे पता चलता है कि 
वह बहुत विद्वान और प्रकृतिप्रमी थ: वह चिंतन-मनन के जीवन में जितनी आसानी से 
परुलमिल जाते थ उतनी ही सुगमता से वह जीवन की भव्य भावनाओं का भी अनुभव करत 
थं। ऐसा प्रतीत होता है कि उन्होंने हिमालय में मी अपना कुछु जीवन व्यतीत किया था' 
क्योंकि उन्होंने इस प्रदेश का अत्येत प्रतिभाशाली वणन किया है। उनके जीवन का कुछ 
भाग मध्य भारत में मी अवश्य व्यतीत हुआ होगा और उज्जयिनी तथा विदिशा से तो उन्हें 
विशेष लगाव था। यह स्पष्ट हे कि वह इस देश म॑ बहुत दूर-दूर तक धूमें-फिरे थे और 
उन्होंने राजदरबार के जीवन का अध्ययन बहुत निकट से किया था। उस समय के दार्शनिक 
विचारों के बारे में उनकी जानकारी प्रशंसनीय है और संस्कृत भाषा के तो वह प्रकांड पंडित थे। 
उनका धार्मिक झुकाव शैेबमत की ओर था, पर वह संन्यासी स्वमाव के नहीं थे क्‍योंकि नारी 
के रूप तथा सीदय की इतनी पररत किसी दूसरे कवि को नहीं थी जितनी कि भारत के इस 
महानतम कवि को थी। इस विपय पर बहुत मतभद हैं कि उनका जीवनकाल क्या था और 
उन्होंने अपनी इन अमर कृतियों की रचना कब का। विद्वानों के एक समृद का कहना है कि 
उनका जीवनकाल पहली शताब्दी ईसवी है, अथात्‌ शुंग शासनकाल में आर दूसरा समृह् ऐसा 
है जिसका मत है कि वह गुप्त शासन के स्वर्णयुग भें हुए थ। उनकी स्वनाओं में जिन 
राजनीतिक, सामाजिक तथा आशर्थिक परिस्थितियों का प्रतिबिंब मिलता है उनसे तो गुप्त साम्राज्य 
जैसे ही किसी महान साम्राज्य के युग का संकेत मिलता है। कहा जाता है कि कालिदास पर 
विक्रमादित्य की कृपादृष्टि थी और इस प्रसंग में हमें यह याद रखना चाहिये कि चंद्रगुप्त 
द्वितीय का नाम भी विक्रमादित्य था। इस प्रकार समस्त प्रमाणों से निष्कर्ष यही निकलता है 
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कि सत्रसे अधिक संभावना इसी बात की है कि गुप्तकाल ही में कालिदास हुए थे और इसी 
काल में उन्होंने अपनी रचनाएँ लिखी थीं। 

कालिदास की रचनाएं कुल मिलाकर सात हैं। स्वना की तिथि के अनुसार कदाचित 
उनका क्रम यह होगा : ऋतुसंहार, मेघदत, कुमार्संभव और रघुवंश नामक चार काव्य स्वनाएँ 
और तीन नाटक मालविकामिमित्रम्‌ , विक्रमोवशीयम तथा शाकुन्तल। 

ऋतुसंहार का विपय वर्ष के दोरान म॑ ऋतुओं का परिवर्तन है; इस विपयपर छः सर्गों में 
कुल मिलाकर १५३ छेद लिखे गये हैं। प्रकृति का वर्णन उसके विभिन्न रूपों म॑ किया गया 
हैं ओर पुरुषों तथा स्त्रियां पर इन ऋतु-परिवतनों का प्रभाव अत्येत रोचक ढंग से किया गया 
है। प्रमी के लिए ग्रीप्म ऋतु के सूर्य का तेज दृःखदायी होता है और रात्रि के समय जब 
आकाश पर चंद्रमा निकलता है तब उसके व्यथित हृदय को शांति मिलती है। वषा ऋतु में 
प्रबल तथा उद्दंड वेग से बहत हुए जलखोतों, शरद तथा हेमेत ऋतु की लताओं, और सारे 
संसार की मादक बना देनेवाली संध्याकालीन हवा के झोंकों तथा वसंत ऋतु के प्रथम स्पश का 
वर्णन स्पष्ट हर्पातिरेक के साथ किया गया है और यद्यपि इस रचना में कवि की अपरिपक्वता 
झलकती है पर प्रकृति के प्रति कवि की रुचि में किसी को संदेह नहीं हो सकता। 

मेघदूत में कवि ने अत्यंत उपयुक्त शब्दों म॑ तथा मर्मस्पशों दृश्यों द्वाग एक यक्ष की विरह 
बदना का वर्णन किया हैं जिसे हिमालय प्रदेश में अपनी जन्मभूमि अलका से निवासित 
करके मध्य भारत में रामगिरि नामक स्थान में भेज दिया गया था। वा ऋतु के आगमन पर 
यक्ष एक बादल के टुकड़े को देखता है ओर तरंत उससे अपनी प्रेयसी के पास उसका संदेश 
पहुँचा देने का आग्रह करता है। इसके बाद मेघ्र-दूत को हिमालय तक की यात्रा के मांगे का 
विवरण दिया जाता है। अनुपम सांदर्य तथा मंत्रमुग्ध कर लेनेबाले संगीत से परिपृण 
पंक्तियों में अत्यंत दक्षता तथा विवेक से चुने गये शब्दों द्वाग पूरा दृश्यपट हमारी 
आँखों के सामने आता जाता है। नदियों तथा पर्वतों, नगरों तथा शहरों का वणन करते हुए 
कालिदास एक-एक शब्द में माव तथा उपमाएँ कृट-कृट कर भर देते हैं और ये दृश्य हमारी 
आँखों के सामने अनुपम सोदर्य का साकार रूप बनकर फिरने लगते हैं। इसलिए यह काव्य 
“अत्यंत गूद्‌ पर साथ ही अत्येत कोमल प्रम के वर्णन की अ्रष्ठ कृति है जिसम॑ काम-भावना 
शुद्ध आर उदात्त है। कवि की प्रकृति-वणन की प्रतिमा, जिसका परिचय ऋतुसंहार म॑ पहले 
ही मिल चुका था, इस पूरे काव्य में छायी हुई मानव भावनाओं के कारण और भी निखरे 
हुए. रूप में दिखायी देती हैं। ? इस काव्य में मंदाक्रांता छुंद का प्रयोग किया गया है जिसमें 
हर छुंद में चार पक्तियों और हर पंक्ति में १७ मात्राएँ होती हें: यह छुंद विचारों तथा 
भावनाओं का व्यक्त करने के लिए अत्यंत उपयुक्त है परंतु इसका प्रयोग अत्येत संयम के साथ 
करना पड़ता है ओर कवि ने इसका प्रयाग करने में अपनी निपुणता का परिचय दिया है। 

कुमारसंभव में कवि ने एक असंभव लक्ष्य प्राप्त करने का प्रयास किया है और उसमें 
सराहनीय सफलता प्राप्त की है। इस काव्य-स्वना का विपय कोई साधारण विपय नहीं है क्योंकि 
इसमें देवताओं के प्रम तथा क्रीड़ा का वर्णन किया गया है। अत्यंत संयम अथवा अत्यधिक 


साहित्य १७४ 


काव्य-कीशल द्वारा ही इस कविता का हास्यास्पट अथवा अनाकर्पक बनने से बचाया जा सकता 
था ओर इसीलिए इस रचना में कवि के महान गुण सबसे स्पष्ट रूप में देग्चने को मिलते हैं। 
इस काव्य में शिव तथा गिरिराजनंदिनी पार्वती के प्रम तथा उनके पृत्र कुमार अथवा स्कंद 
के जन्म का वर्णन किया गया है; कुमार देवताओं की सना के सनापति थे। वर्तमान रूप में 
इस काव्य में १७ सगे हैं जिनमें से कवल ८ ही कालिदास के लिखे हुए मान जाते हैं; शेप 
सर्ग बाद के किसी कवि या कवियों के जोड़े हुए हैं। यह काव्य हिमालय के एक दृश्य से आरंभ 
होता है जहाँ शिव तपस्या आर ध्यान में लीन हैं। तारक नामक राक्षस देवताओं को सता 
रहा है; उस ब्रह्मा का वरदान मिला हुआ है जिस वापस नहीं लिया जा सकता। इंद्र कामदेव 
की सहायता माँगत हैं: कामदेव शिव का प्रम प्राप्त करने म॑ पार्वती की सहावता करन के 
उद्देश्य से योगी की तपस्या भंग कर देत हैं आर शिव कृद्ध हाकर कामदेव को जलाकर भम्म 
कर देत हैं। इसके बाद इस काव्य में विश्व साहित्य का एक अ्रप्ठमम डठाहरण मिलता है 
जिसम॑ मदन अथात कामदेव की वियोगग्रस्त पन्‍्नी रति की बदना का अविस्मग्णीय भावनाओं 
से परिप्र्ण शब्दों म॑ं वर्णन किया गया है। रत आत्महत्या करने ही जा रही है कि इतने में 
आकाशवाणी होती है जिसम॑ उससे आत्म हत्या का पथ त्याग देने का अनुरोध किया जाता 
हे ओर उसे आश्वासन दिया जाता है कि जब शिव तथा पार्वती का बिवाह हो जायेगा तत्र 
उसका पति भी उसे दुबारा मिल जायगा। इसके बाद शिव का प्रेम प्राप्त करन के लिए 
पावती तपस्था करती हैं आर शिवजी प्रसन्न हो जात हैं। श्सके बाद कुमार का जन्म होता है 
जो आग चलकर तारक गक्षस का संहार करता है। इसको मह्काव्य कहना उचित ही है 
क्योंकि इसमे महाकत्रि कालिदास ने काव्य कल्पना तथा प्रकृति-प्रेम के क्षेत्रमं अपनी सराइनीय 
प्रतिभा का श्रष्टतम प्रमाण दिया ह। इसमें हिमालय का जितना सुंदर वर्णन किया गया है उतना 
संस्कृत के प्र काव्य-साहित्य में कहीं आर नहीं मिलता और कालिदास ने देवताओं से संबंधित 
विषय को प्रस्तुत कर्न के अपने साहसमय प्रयास मं जितनी सफलता प्राप्त का हैं उतनी न तो 
उससे पहले किसी को प्राम्त हुई थी और न बाद में ही हुई। आलोचक इस महाकवि के इस 
दुस्साहस पर नाक-भौं सिकाड़ सकते हैं कि उसने देवताओं से संत्रंधित एक एस विपय का 
वर्णन किया है जिसमें उन्हें क्रीड़ारत दिखाया गया हैं; परंतु जब यह आरोप कुमारसंभव पर 
लगाया जाता है तो यद्द केवल पांडित्यप्रर्ण विडम्बना बनकर रद जाती है। 
रघुवेश कालिदास की अंतिम ओर सत्रस महान काव्य-रचना है। यह उनका सर्वश्रष्ट 
महाकाव्य है आर इसमे एक भव्य विपय को भव्य शली म॑ प्रस्तुत करने का सफल प्रयास किया 
गया है। रघुवंश के इतिहास में कवि को युद्ध तथा राज्याभिषेक, विवाद तथा बनवास, दिग्विजय 
तथा उदार राज-शासन का वणन करने म॑ अपनी काब्य-प्रतिभा प्रदर्शित करने का विपुल अवसर 
मिला है। रघुवंश म॑ भारत के सबसे बड़े कवि ने राम के उदात्त जीवनचरित्र का वन किया 
है और इस प्रकार मारत के स्वण-युग के वभव का चित्र प्रस्तुत किया है | 
जैसा कि ठीक ही कहा गया है, “इसमें कोई संदेह नहीं कि कालिदास की रचनाओं में 
काव्य-शैली अपने उच्चतम शिखर पर पहुँच गयी क्योंकि कालिदास की कविता में भावनाओं को 
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प्रधानता प्राप्त है अलंकारों को नहीं; अलंकार भावनाओं पर छा जाने के बजाय केवल 
उनकी शोभा बढ़ाते हैं। कालिदास के निकट भाव कविता की आत्मा होते हैं और यद्यपि 
कविता में अलंकारजन्य सोंदय के प्रति उनकी रुचि बहुत थी पर वह रस के फेर में अपने 
मुख्य लक्ष्य का हनन कभी नहीं करते।” कालिदास की कविता में हमे ज्ञान तथा भाव, काव्य- 
कला तथा वस्तुनिष्ठा, निप्कलंक भाषा तथा उदात्त रस का एक अनोखा समन्वय मिलता है। 
उनकी प्रत्येक स्चना एक ऐसे मेधावी पुरुष की क्लात प्रतीत होती है जो अपनी शक्ति 
का ज्ञान होते हुए भी अपनी विनम्रता के कारण महान है। 

उनके नाटकों में सबसे पुराना मालविक्राभिमित्रम है जिसमें मालविका के प्रति शुंगवंश 
के राजा अम्मिमित्र के प्रम का वन किया गया है; मालविका विदर्भ की एक गुणसम्पन्न 
गजकुमारी है जो दुर्भाग्ययश संकट में फँस गयी है। पाँच अंकों के इस नाटक में 
कालिदास की “अपरिपक्कता? स्पष्ठ दिखायी देती है आर इस नाटक की रचना कुछ 
उलझी हुई है। विक्रमोरबशीयम्‌ “कालिदास के अप्ठतम नाटकों में से है और उसका 
विपय चंद्रवेशी राजा पुरूग्वस और अप्सरा उर्वशी का प्रेम, वियोग तथा पुनर्मिलन हैं। 
स्त्रग को वापस जाते हुए केशी नामक राक्षस अप्सरा का अपदरण कर लेता है और यह 
पार्थिव राजा उस उस राक्षस के चंगुल से छुड़ा लेता है। इस घटना के फलस्वरूप 
दोनों एक दूसर से प्रम करन लगते हेँ। स्वग का अमराबती नगर अब उसे अच्छा नहीं 
लगता और बह भेस बदलकर राज के उद्यान में जाती है और इस प्रकार राजा के प्रति 
अपने प्रेम का परिच्रय देती है। परंतु उसके दृर्ष की यह अबधि बहुत थोड़ी देर ही 
रहती है और उसे इंद्र के सामन खेलते जानवाले एक नाटक में लक्ष्मी की भूमिका म॑ अभिनय 
करने के लिए बुला लिया जाता है। परंतु नाटक मं जब वह विष्णु के नाम का उच्चारण 
: पुरुषोत्तम ' न करके 'पुरूरवस ? करती है तो इंद्रलोक के रंगमंच के निर्देशक भरत उसे दंड 
देकर मनुष्य का रूप दे देते हैं। यह श्राप उसके लिए कोई भार नहीं होता क्योंकि वह फिर 
पुरुवरस के पास पहुँच जाती है, परंत उनके प्रम की राह में अनेक बाधाएँ उत्पन्न होती रहती 
हूँ। नायक की नायिका का लता बना दिया जाता हैं परंतु एक तांत्रिक रन की सहायता से 
बढ फिर अपने पति के पास वापस पहुँच जाती है। एक शिकारी चिड़िया इस रत्न को चुरा 
ले जाती है; फिर यद चिड़िया एक तीर खाकर मरी हुईं पायी जाती है ओर तीर पर राजा को 
यह शुभ संदेश अंकित मिलता है कि उवंशी ने एक पुत्रस्त्न को जन्म दिया है। इसके बाद 
एक बार फिर उनका पुनर्मिलन होता है परंतु शीघ्र ही यह भय मी उत्पन्न होता है कि उर्वशी 
के स्वग वापस चले जाने पर उनका यह मिलन मंग हो जायेगा; परंठु उस समय इंद्रदेव युद्ध 
में संलग्न हैं ओर वह उर्वशी को अपने पति की मृत्यु तक एथ्वी पर रहने की अनुमति दे देते 
हैं। यह एक अत्यंत सुंदर नाटक है ओर इसमें विपय को बड़ी निपुणता के साथ निभाया 
तथा सेवारा गया है। ?? 

अभिज्ञानशाकंतलम्‌ में नाटककार के रूप में कालिदास की प्रतिभा अपने शिखर पर 
पहुँच गयी है। सात अंकों के इस नाटक के कथानक का विपय गजा दुष्यंत और शकुंतला का 
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प्रेम है। शकुंतला का लालन-पालन कण्व ऋषि के आश्रम में होता है और कुछ समय 
बाद वह एक रूपवती सुंदरी बन जाती है। वहाँ राजा दुष्यंत उसे देखते ही उस पर मोहित 
हो जाते हैं और उन दोनों का गांधव रीति से विवाह हो जाता है। विदा होते समय राजा 
दुष्येत अपनी निशानी के रूप में शकुंतला को एक अंगूठी देत हैं। बाद में अपनी राजधानी में 
वापस पहुँचकर राजा दुष्यंत सब कुछ भूल जाते हैं क्योंकि उन पर ऋषि का आप है। जब 
शकुतला दरबार में आती है तो वह उसे पहचानत मी नहीं हैं ओर शकुंतला के पास 
वह अंगठी भी नहीं है क्योंकि नदी म॑ नहाते समय वह जल में गिर गयी थी। शकुंतला 
स्वर्ग को चली जाती है, परंतु इसी बीच में वह अंगूठी एक मछदरे के पास मिलती हैं जो 
बताता है कि उसे वह अगूठी एक मछली के पेट मं मिली थी। अंगूठी को देग्बते ही राजा 
को सब कुछ याद आ जाता है और वह पश्चाताप से विद्ल हो उठता है। इसके बाद असुरों 
के विरुद्ध लड़ाई में सहायता देने के लिए राजा दुष्येत को भी स्वर्ग ले जाया जाता हैं; वहाँ 
मारिच ऋषि के आश्रम में वह एक बालक की शेर के बच्चे के साथ खेलता हुआ देखते हैं। 
राजा को पता चलता है कि वह बालक उन्हीं का पुत्र है; इसके बाद उनकी शकुंतला से भेंट 
होती है ओर दोनों फिर प्रम क सूत्र मे एकबद्ध हो जाते हैं। अभिज्ञानशाकुंतलम्‌ के 
एक-एक वाक्य और एक-एक शब्द मं कालिदास की अनन्य प्रतिमा की झलक मिलती है। 
इसके विपय-दक्षेत्र मं समस्त मानव भावनाओं की समेट लिया गया है ओर यह नाटक विश्व 
के अमर साहित्य का अंग है। 

एक कवि तथा नाटककार के रूप में अपनी प्रतिभा का सराहनीय प्रदशन करने के बाद जब 
कालिदास ने अपनी लेग्ननी को विश्राम दिया उस समय तक वह संस्कृत साहित्य की अ्रष्टतम 
रचनाओं को जन्म दे चुके थे। उन्होंने साहित्यिक स्चनाआं के इतन उच्च मानदेड निधारित 
कर दिये कि उनके बाद के लेखक लाख प्रतिभासंपन्न दात हुए भी उन मानदंडों को छू भी 
न सके। समय की गति के साथ परिष्कृत संस्कृत शली अत्यंत गृद उपमाओं तथा जटिल 
वाक्य-रचनाओं के कारण बोझल होती गयी और कविता की आत्मा इस भार के नीच कुचल- 
कर रह गयी। परवर्ती युगां के आलोचनात्मक मृल्यांकन में कविता आर पांडित्य-प्रदशन बहुत 
ग्बुतरनाक हद तक एक दूसरे के निकट आ गये आर धीरे-घीरं साहित्य पर पतन की छाया 
पड़ती गयी। साहित्यकारों न अनुकरण का पथ अपना लिया आर वाकू-चात॒य ने डदात्त 
भवानाओं का स्थान ले लिया। 

परंतु भारवि की रचनाओं में, जिनका जीवनकाल ७वीं शताब्दी ईसवी था, कालिदास की 
परम्परा की बुछु छाप मिलती है। उन्होंने महाभारत के वनपर्व में वर्णित पांडवों की कथा 
को लेकर उसे बड़े कलापूर्ण टंग से विकसित करके अपने काव्य किराताजुनीयम्‌ का रूप दिया 
है। अपने इस महाकाव्य में भारवि ने चरित्र-चित्रण की अपनी महान प्रतिभा का परिचय 
दिया है और उनकी उद्ात्त शैली में कालिदास की झलक मिलती है। इस महाकाव्योचित 
विषय को प्रस्तुत करने में कवि को अपनी कल्पना शक्ति का पूरी तरह परिचय देने और अपने 
काव्य-कीोशल का प्रतिभाशाली प्रदशन करने का पूरा अवसर मिला। 
१२ 


१७घ प्राचीन भारत 


इसके बाद के लेखकों में ब्राण का नाम प्रमुख है; बाण के पिता का नाम चित्रभानु और 
माता का नाम राज्यदेवी था ओर वह कन्नोज के राजा हर के दरबार में नौकर थे। बाण की 
मा का देहांत युवावस्था में ही हो गया था। इसलिए उनका पालन-पोषण उनके पिता ने ही 
किया। जिस समय बाण १४ वर्ष के थे उस सम्रय उनके पिता का भी देहांत हो गया ओर वह 


चर रू 


जगह-जगह भटकते रहे ओर हर तरह के लोगों के बीच घुल-मिलकर रहे। आखिरकार उल्हें 
गजा हे के भाई कृष्ण के द्वाग राज-दस्वार म॑ उपस्थित होने का निमंत्रण मिला। जब 


ड़ 


बाण हे के गाज-दरसबार म॑ थे उसी समय उन्होंने अपनी प्रग्व्यात क्ति हर्षचरित की सचना की, 
जो उनके संरक्षक गजा हे की जीवनी थी। इस पुस्तक के आठ अध्यायों म॑ं बाण न राज्यश्री 
को छुड़ाने तक की हर्ष की जीवनी का वर्णन किया है। गज ढस्बरार के जीवन के भरप्रर वणन 
की दृष्टिसे यह पुस्तक सगहनीय है आर उस समय की सामाजिक तथा आशिक परिस्थितियों 
पर जो प्रकाश डाला गया है वह पुस्तक को अत्यंत रोचक बना देता है। इस पुस्तक के महत्व 
का अनुमान इस बात स लगाया जा सकता है कि यह प्राचीन भारत के एकमात्र प्रख्यात 
व्यक्ति की साहित्यक जीवनी है। 
ब्राण ने कादंबरी की भी रचना की, जो प्रम की कहानी हैं। बह पुस्तक गजा शुद्धक की 
कहानी से आरंभ होती है जिनकी राजधानी वेत्रावती नदी के किनार स्थित विदिशा नामक 
नगर में थी। एक बार उन्होंन एक अन्येत रूपमती चांडाल लड़की का देग्वा जो उन्हें एक 
तोता भेंट करने आयी थी। तात ने एक विचित्र कह्यनी सुनायी कि किस प्रकार उसके पिता 
की जंगल में एक शिकारी न मार डाला था आर किस प्रकार स्वये उस ऋषि जाबाली के पुत्र 
हारित ने छुड़ाया था। जाव्राली न तोत के पिछले जीवन की कहानी दूसरे ऋषियों-म॒नियों को 
मुनायी | इसके बाद हमारा परिचय उजयिनी के तागपीड तथा उनके मंत्री शुकनास से होता 
है। तारापीड के बेटे का नाम है चंद्रापीः ओर शुकनास के बेटे का नाम है वेशम्पायन। 
चेद्रापीड को एक अनोसा घोड़ा मिल जाता है जिस पर सवार होकर बह तीन वर्ष के लिए 
दिग्विजय के लिए निकल पड़ता है। एक दिन उसकी भेंट महाश्वता नामक अप्सग से हो 
जाती है, जो किसी से प्रेम करती है आर उसीसे चंद्रापीह को कादम्बरी का पता लगा। 
महाश्वेता उसे काठम्बरी क पास ले जाती है आर वह उस पर मोहित हो जाता है परंत॒ नंद्रापीड 
की उससे अलग कर दिया जाता है। वेशम्पायन महाश्वता स प्रम करने लगता है परंत 
मद्श्वेता उसे दुतकार देती है आर उसे श्राप देकर तोता बना देती है। वैशम्पायन की मृत्यु 
हो जाती है और चंद्रपीड की भी और इस प्रकार कहानी मंद गति स “कथा? के ढंग पर आग 
बढ़ती रहती हैं। इसका कथानक विचित्र है ओर भाषा उपमाओं तथा अलंकारों से भरपूर है। 
लम्बे-लम्बे जटिल वाक्य एक-दूसरे के बाद बड़ी भव्य गति से आते रहते हैं और हृदय पर 
गहरा प्रभाव डालते हैं। कुछ आधुनिक भारतीय भाषाओं मं उपन्यास के लिए कादम्बरी शब्द 
का प्रयोग किया जाता है; यह शब्द बाण की कथा के नाम से ही लिया गया है। 
हा जाता है कि हे ने भी तीन नाटक लिखे थ--नागानंद, रत्नावली और प्रियदार्शिका। 
पहले नाटक का कथानक जीमूतवाहन नामक बोधिसत्व के जीवन पर आधारित है। बाकी दोनों 


सादित्य १७९ 


नाटकों का नायक उदयन है और उसकी रानी वासवदत्ता दोनों नाव्कों में आती हैं। इनकी 
भाषा अत्यंत सरल हैं और अलंकारों के प्रयोग म॑ बड़े विवेक से काम लिया गया है। 
विशाखदत्त का प्रसिद्ध नाटक मुद्राराक्षम भी कदाचित इसी काल का है। इस सात अंकों 
के नाटक में चंद्रगुम के वीरतापृर्ण जीवन का वर्णन किया गया हैं, जिसने चाणक्य की सहायता 
से भारत के इतिहास म॑ पहले साम्राज्य की स्थापना की। राक्षस नंदबंश के अंतिम राजा का 
मंत्री है जो मलयकेत नामक ग्लेच्छु राजा की सहायता स इस नये राजवंश का तजझता उलट 
देने का प्रयत्न करता है। परंतु चाणक्य के आग उन दोनों की एक भी नहीं चलने पाती 
ओर अपनी उठारता का परिचय देत हुए चाणक्य पराजित राक्षस से प्रधान मंत्री का पढ 
स्वीकार करने का आग्रह करता है ओर इस प्रकार मुग्बद परिस्थितियों में नाटक का अंत होता 
है। यह एक ऐतिहासिक विपय के आधार पर लिखी गयी सराहनीय नाख्यस्चना है। नाटक 
के पात्रों द्वारा, जिन्हें दो-दो के जोड़ों म॑ प्रस्तुत किया गया है, विचारों तथा घटनाक्रम को 
जिस सुगठित ढंग स प्रस्तुत किया गया है उसमें लग्बक की निपुणता का परिचय मिलता है। 
इसकी भाषा अत्यंत प्रमावशाली और उच्च कोटि की है: नाटक में एस अनक क्रम आते हैं 
जिनके कारण पाठकों का कातूहल बना रहता है आर इसमें अनक वीस्तापूर्ण घटनाओं का भी 
वर्णन किया गया है ! 
मुद्राराक्षस के प्रसंग में हम॑ एक ओर महान नाटक का नाम याद आता है--राजा शृद्रक का 
नाटक मच्छुकटिक अथात मिद्ढी की गाड़ी; राजा शूद्रक कदाचित बाण से पहले हुए थे। 
म्रच्छुकटिक के रचयिता बहुत बड़े विद्वान और शिव के परम मक्त थे। यह नाटक दस अंकों में 
है और इसमें वसंतसेना नामक नर्तकी के प्रति चारुदत्त नामक एक ब्राह्मण के प्रम का वण्णन 
किया गया है । इस नाटक को प्रशंसा प्राप्त हुई है वह उचित ही है क्योंकि पात्रों का चरित्रचित्रण 
बड़े सराहनीय ढंग स किया गया है--ये पात्र मानव भावनाओं से परिपूर्ण हें आर इसीलिए व 
ग़लतियाँ भी करते हैं। इस रचना म॑ गति, नाटकीयता ओर सजीव चित्रण सभी कुछ है। 
हष के शासन-काल के अंत में ही शिशुपालवध के स्वयिता माप्र भी हुए। इस रचना 
का विषय महाभारत से लिया गया है ओर इसमे कृष्ण द्वारा चेदी राजा शिशुपाल के बंध की 
कहानी का वंर्णन किया गया है। यह काव्य-रचना मद्यकाव्यों की शली म॑ं लिखी गयी है और 
इसम॑ कवि ने अपनी सम्रद्ध शक्ति का परिचय दिया है। 
शुंगारशतक, वेराग्यशतक तथा नीतिशतक नामक तीन शतक-काव्यों के प्रख्यात 
रचयिता कवि मतेहरि दूसर ही स्तर और रुचि के व्यक्ति थे। ई त्सिंग ने भी किसी एक 
भतृहरि का उल्लेख किया है जो व्याकरणाचार्य थे और उन्होंने वाक्यपदीय नामक एक पुस्तक 
लिखी थी। ई त्सिंग ने लिखा है कि यह भवृहरि बाद्ध थे और भिक्षु बनना चाहते थे परंतु 
सांसारिक माया-मोह के वश वह फिर साधारण मनुप्यों जैसा जीवन व्यतीत करने लगे। ऐसा 
सात बार हुआ। परंतु शतकों के सचयिता कवि भतृहरि बौद्ध नहीं थे बल्कि पक्के शिवभक्‍त 
थे। इसलिए भतंहरि के वास्तविक जीवन के बारे में निश्चय के साथ कुछ नहीं कहा जा 
सकता और न हमें ठीक से यही मालूम है कि वह किस काल में हुए थे। 


१८० प्राचीन भारत 


उनके इन तीन काव्य-संग्रहों म॑ं से झंगारशतक में नारी के रूप ओर प्रेम की शक्ति का 
बरणन किया गया है। वेराग्यशतक में पार्थिव जीवन की निमूलता पर विचार किया गया है और 
बताया गया है कि इस संसार को त्याग देने ही में सच्चा सुख है। नीतिशतक की शे्ती 
ओपदेशिक है ओर इसमें नतिक आचरण के संबंध म॑ परामर्श दिया गया है। इन रचनाओं 
का हर श्लोक स्वतंत्र ४ जिसमें विचारों को बड़े प्रतिभाशाली टंग से संक्षेप में व्यक्त करके 
बांछित भाव उत्पन्न किया गया है। भतदरि की कविता म॑ “हम संस्कृत का अ्रष्ठटतम रूप देखते 
हैं। भतहृरि का हर छुंद साधारणतया स्वतः्सम्पूर्ण होता है और एक छुन्ह में एक ही विचार 
की, चाहि वह प्रम का भाव हा, अथवा विरक्ति का या करुणा का, पूर्णतः बड़े परिमार्जित ढंग 
से व्यक्त किया जाता है। संस्कृत म॑ विचारों का संक्षेप म॑ व्यक्त करने की जो असाधारण 
क्षमता है उसका सवश्रष्ठ उदाहरण हमे भवतृहरि की कविता में मिलता है।इस कविता 
की पट्कर हमारे मस्तिप्क में एक पूर्ण समाष्टि का चित्र बनता है जिसके विभिन्न अंग किसी 
आंतरिक प्रेरगा के वश एक-<दूसर में विलीन हो जाते हैं।”? 

प्राचीन भारत के अंतिम काल मं महावीरचरित, मालतीमाधव आर उत्तसर्रामचरित के 
स्चयिता मद्दान नाटककार भवर्भति हुए। मवभूति बहुत बड़े विद्वान थे ओर उन्हें व्याकरण, 
अलंकार-शास्त्र, तक-शास्त्र तथा अन्य शास्त्रों का पृणा ज्ञान था। अपने जीवन के पारंमिक काल में 
अभिनेताओं से उनकी गहरी मित्रता थी ओर संभवतः उन्हीं के प्रभाव के कारण उन्होंने अपनी 
साहित्यिक प्रतिभा की अभिव्यक्ति के लिए नास्यमंच का अपना माध्यम बनाया। महावीसर्चरित 
में मवभूति ने रामचंद्रजी के जीवन के प्रारंभिक काल को नाटक के रूप में प्रस्तुत किया है: 
इसमें उन्होंने उनके विवाह, सीता-हरण तथा उन्‍हें गवण के यहाँ स छुड़ाकर लाने का वणन किया 
है और लंका स राम की वापसी तथा उनके राज्याभिषेक पर नाटक का अंत हुआ है। अनेक 
घटनाओं की एक प्रवाहमषी कहानी का रूप देकर ओर मृलतः उच्च कोटि के चरित्र-चित्रण द्वारा 
इस नाटक के कथानक में जो एक गठाव पेदा किया गया है उसमें नाटककार की निपुणता का 
प्रमाण मिलता है। मालती-माघव में नाटककार की महत्वाकांक्षा आर ऊँचाई पर पहुँच गयी है। 
इसकी कहानी चार मुख्य पात्रों पर आधारित है। भूरिवसु और देवबत सहपाटी ओर गहरे मित्र 
हैं। वे निणय करते हैँ कि उनकी मित्रता की बनाये रखने तथा और बढ़ाने का यही उपाय है 
कि वे अपनी संतानों का एक दूसरें से विवाह करके एक दूसरे के संबंधी बन जायें। भूरिवसु 
मंत्री हो जाता है ओर उसके एक पुत्री होती है जिसका नाम मालती है। देवबत भी 
वाराणसी में मंत्री हो जाता है और उसके एक पुत्र होता है जिसका नाम माधव है। परंत 
पद्मावती का राजा चाहता है कि मालती के साथ उसके लाड़ले नंदन का विवाह हो; दोनों 
मित्रों की योजना के विफल होने का खतरा पेंदा हो जाता है। परंतु कामंदकि नामक एक मित्र 
उनकी सहायता को आता है आर मालती तथा माधव के मिलने का प्रबंध कर दिया जाता है। 
वे एक दूसरे से प्रम करने लगते हैं। यह इस नाटक का मूल कथानक है जिसे अन्य कई 
घटनाओं द्वारा सजाया-सेंवारा गया है। यों तो यह कथानक सुगठित नहीं है परंतु भावनाओं के 
श्रेष्ठ चित्रण दृष्टि से यह नाटक सराहनीय है। 
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उत्तररामचरित में रामचंदजी के राज्यामिषेक के बाद की कहानी का वर्णन किया गया है और 
इस प्रकार इसे महावीरचरित का ही क्रम समझना चाहिये। इस नाटक में नाटककार के 
सर्वागपूर्ण कौशल का परिचय मिलता है ओर मानव विचारों तथा भावनाओं के बिपय में 
लेखक का मार्मिक ज्ञान सराहनीय है| 
प्राचीन भारतीय साहित्य अपने लोक-कथाओं के संग्रह के लिए सुविख्यात है--जैस 
जातक-कथाएँ, कथासरित्सागर, पंचतंत्र और हितोपदेश। इन लोक-कथाओं में अत्यंत गृद 
मार्मिकता का आमास मिलता है ओर जिस काल में इनकी सचना की गयी थी उस समय की 
सामाजिक, आथिक तथा सांस्कृतिक परिस्थितियों के बारे म॑ जानकारी का अगाध भेहार इनमे 
मिलता है। इसमें स अधिकांश कथाओं का लक्ष्य उपदेशमूलक है ओर ये लोक-बुद्धि तथा 
नेतिकता के विपय मं अनेक सक्तियों से भरी हुई हैं। जातक कथाओं की संख्या सादे पांच 
सो है ओर विपय-वस्तु की दृष्टि से ये बुद्ध/प्रव काल की हैं। गातम बुद्ध अत्येत कुशल 
उपदेशक थे ओर ग्रामीण जन-साधारण के बीच धम-प्रचार के काम मं अच्छी कथाओं के 
महत्व की मली-मोति समझते थे। इन कथाओं को जातक (जन्म-संतंधी) इसलिए कहा जाता 
हैं कि उनमें से हरएक म॑ बुद्ध द्वारा अपने पिछले जन्मों में किये गये किसी सत्कम का उल्लेग्ल 
है। यद्यपि वतमान रूप म॑ उनकी विपय-वस्तु का संबंध बुद्ध से है पर व॑ बुद्ध के काल में भी 
लोक-कथाओं के रूप म॑ प्रचलित रही होंगी। बुद्ध या उनके शिप्यों ने इन कहानियों को 
असंगठित लोक-साहित्य में से लेकर उन्हें अपने धम-प्रचार का माध्यम बना लिया होगा। 
अपने वर्तमान रूप मं हर जातक के पांच सुस्पष्ट भाग होते हैं अथांत्‌ वर्तमान प्रसंग, अतीत 
की कथा, श्लोक, टीका, साहइश्य। वर्तमान प्रसंग मं उस घटना का उल्लेख किया जाता हैं 
जिसके कारण अतीत की कथा की वणन करने की आवश्यकता पड़ी; अतीत की कथा ही 
मूल कथा होती है। इस श्रेणी के साहित्य में श्लोक सबसे प्राचीन अंग रहे होंग और गद्य 
में अतीत की कथा के प्रसंग से अलग करके उनमें से बहुत-से एलोकों को समझना भी कठिन 
है। टीका में श्लोकों का अर्थ समझाया जाता है और साहृश्य वाले भाग म॑ अतीत की कथा 
तथा वतमान प्रसंग के पात्रों का पारस्परिक संबंध दिखाया जाता है। 
गुणाढ्य की बृहतकथा एक ओर प्रख्यात संग्रह है ओर कदाचित लोक कथाओं के अनेक 
संग्रहों म॑ं से यह सबसे पुराना हैे। मूलतः यह ग्रंथ पेशानि भाषा म॑ था पर वह कहीं खो गया। 
परंतु संस्कृत भाषा में इसके संक्षिप्त भावान॒वाद मिलते हैं जैसे क्षेमेंद्र की बृहत्कथामंजरी 
या सोमदेव का कथासरित्सागर। कथासरित्सागर के रचयिता सोमदेव का जीवनकाल श्श्वीं 
शताब्दी के उत्तराद्ध में था; वह काश्मीर के निवासी थे। इस ग्रेथ के १८ खंड हैं ओर इनमें 
बहुत बड़ी संख्या में रोचक तथा मनोहारी कहानियाँ हैं। इसकी शैत्ती सरल तथा भव्य है और 
अनेक कहानियाँ स्पष्टतः पंचतंत्र से ली गयी हैं। पंचतंत्र के बारे में एसा अनमान किया जाता 
है कि उसकी रचना छुठी शताब्दी ईसवी में हुई थी। पंनतंत्र का स्वयिता विष्णुशमन नामक 
एक ब्राह्मण को बताया जाता है। यह रचना पांच खंडों में है। यह पुस्तक राज-परिवार के बच्चों 
की शिक्षा के लिए. लिखी गयी थी और इन कहानियों का उपदेशात्मक लक्ष्य स्पष्ट दिखायी 
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देता है। इसकी अनेक कहानियाँ विश्व लोक-साहित्य का अंग बन चुकी हैं। हितोपदेश 
की रचना, जो पंचतंत्र का ही दूसरा रूप है, संभवतः १०वीं शताब्दी ईसवी में हुईं थी; 
यह पुस्तक बहुत-कुछ पंचतंत्र के ही ढंग पर लिखी गयी है। पंचतंत्र का एक दूसरा खूपांतर 
तंत्राख्यायिका है। वेतालपंचविंशतिका (बैताल-पचीसी), शुकसप्तति (एक तोते की कही हुई 
सत्तर कहानिया), सिंहासनद्वात्रिशिका (सिंहासन बत्तीसी, अथांत्‌ विक्रमादित्य के सिंहासन पर 
बनी हुई युवतियों की मूर्तियों द्वारा कही गयी बत्तीस कहानियां) ओर इनके अतिरिक्त बोद्ध 
वाझाय की अवदानशतक प्राचीन भारतीय लोक-कथाओं के कुछ आर संग्रह हैं। 
विभिन्न विद्याओं के विषय में, जेस चिकित्सा, गणित, स्थापत्य-कला, मूतिकला तथा 
नाव्यकला पर जो ग्रंथ उपलब्ध हैं उनकी सूच्री बहुत लम्बी है। इन शास्त्रों में अलग-अलग 
विषयों से संत्रेंधित कायविधि तथा व्यवह्दर के नियमों तथा सेद्धांतिक ज्ञान को संत्रत्द्ध कर दिया 
गया है ओर प्राचीन भारत म॑ बिभिन्न त्रिद्याओं के विकास के अध्ययन के लिए इनका महत्व 
बहुत अधिक है। उदाहरण के लिए प्राचीन भारत के नाख्य-कीाशल की उचित ढंग से समझने 
के लिए भरत के नास्यशास्त्र का अध्ययन अनिवाय ह। इस ग्रेथ म॑ नाम्यशाला की निर्माण: 
योजना तथा अमिनय के नियमों के बारे में विस्तृत आदेश दिये गये हैं। इसके अनुसार उस 
समय प्रमाणित नाख्यशाला ९६ फ़ीट लम्बी आर ४८ फ़ीट चोड़ी एक इमारत होती थी। 
इसे दो बराबर भागों म॑ं विभाजित कर दिया जाता था; एक भाग (जो ४८ फ़ीट लम्बा और 
४८ फ़ीट चोड़ा होता था) दर्शकों के बठन के लिए होता था। नास्यमंच का अगला भाग 
१२ फ़ीट चाड़ा आर २४ फ़ीट लम्बा, पिछला भाग १२ फ़ीट चाड़ा और ४८ फोट लम्बा 
आर अभिनताओं के झंगार का कमर (ग्रीन रूम) २४ फीट चाड़ा ऑर ४८ फ़ीट लम्बा 
होता था। पूरे नास्थमंच में अगला तथा पिछला दानों माग शामिल होते थे। नास्यमंच के 
अगले भाग के दानों ओर अमभिनेताओं के प्रवेश क लिए पाश्व-कन्न होते थ। भरत ने 
इस बात पर ज़ोर दिया है कि नाख्यशाला को उचित रूप से सजा होना चाहिये। उन्होंने 
लिखा है: “नास्यमंच का अगला माग लकड़ी का बना हाना चाहिये आर उस लकड़ी को 
खरादकर बनाये गये जल कलशों, ध्वजाओं तथा युवतियों की मूर्तियों स सजाया जाना चाहिये। 
उसमें पुष्पमालाएँ लट्कायी जानी चाहिये ओर सजावटी तारण होने चाहिये। नास्यमंच का 
निचला सिरा सफ़ेद रंग का होना चाहिये ओर पलस्तर करके उस चिकना बना देना चाहिये 
पर नास्यमंच का धरातल किसी भी दशा म॑ एसा न होना चाहिये कि उस पर पर फिसले। 
नाख्यमंच की प्रष्ठभाम के लिए लकड़ी के छुः स्वेड निर्माण किये जाने चाहिये। बीच की 
स्राली जगह को बहुत बारीक काली मिट्टी स भरकर कछुए की पीठ की शक्ल का बना देना 
चाहिये। पोछे की इस दीवार पर आर नाख्यशाला की अन्य सभी दीवारों पर शेरों, हाथियों, 
गुफाओं, पर्वतों, नगरों तथा पुप्प-उद्यानों के चित्र बनाये जाने चाहिये। 
दर्शकगण के बैठने की व्यवस्था सीदियों के रूप में की जाती थी और उनके लिए. आसन 
लकड़ी तथा ईंटों के बने होते थे। ऐसा प्रतीत होता है कि एक नाट्यशाला में अधिक से 
अधिक एक हज़ार लोगों के बैठने का प्रत्रंघध होता था। नाटबमंच के पूर्व की ओर का स्थल 


साहित्य १८४३ 


राज-परिवार के सदस्यों के लिए होता था; ब्राह्मण तथा विद्वान दक्षिण की ओर बेठते थे और 
राज-कर्मचारी नाट्यमंच के निकट उत्तर की ओर। 

अभिनय-कला की ओर भी इतना ही ध्यान दिया जाता था। नाख्यदर्पण म॑ अभिनय को 
हाथ-पर, शरीर के अंगों तथा मुस्बाकृति की मुद्राओं के अनुसार अलग-अलग श्रेणियों में बॉट 
दिया गया है। अंगामिनय का अथ होता था सिर, हाथों, बगल, पाश्व, कमर तथा पेरों और 
गरदन द्वाग भाव तथा भावना का व्यक्त करना; प्रत्यगाभिनय में कंधों, भुजाओं, पीठ तथा शरीर 
के अन्य अंगों का प्रयोग किया जाता था। उपांगामिनय में आँखों, आस की पुतलियों, गालों, 
नाक, जबड़, होंठों, दातों, जीभ, ठोड़ी तथा चहर की मुद्राएं आती थीं। संगीत तथा नृत्य 
नाटक के अभिन्न अंग थे आर मुद्राओं के प्रयोग द्वारा, जिनकी संग्ब्या २४ से अधिक थी, 
नाटक में बांल्लित रस उत्पन्न किया जाता था। नाख्यमंच पर क्या चाज़े प्रस्तुत की जा सकती 
थीं इसके विपय में भी कुछ नियम थ। मखत्यु, युद्ध या शवयात्रा के दृश्य नास्यमंच के लिए 
अनुचित समझ जात थे। चित्रण तथा अभिनय के ये नियम अच्छे नाटककार की क्षमता को 
सीमित करने के बजाय नास्यमेन्र पर जीवन का चित्रण करने में उसकी काफ़ी सहायता करते थे । 

अन्य शास्त्रों मं, जस वास्त॒शास्त्र ओर शिल्पशास्त्र में नगर-नियोजन तथा मूर्तिकला के 
विद्यार्थियों के लिए अत्यंत उपयोगी सामग्री मिलती है। इन शास्त्रों मं एसी जानकारी मिलती 
है जिसे अनुभव की कसाटी पर परस्वा जा चुका है आर जो प्राचीन भारत की कलाओं के 
वास्तविक स्वरूप को समझने के लिए विशेष महत्व ग्खती है। 

अतण्व, प्राचीन भारत का साहित्य विभिन्न सामाजिक तथा आश्थिक परिस्थितियों म॑ विकास 
के एक लम्ब मांग की उत्पत्ति है। इसका विस्तार सचमुच्र अत्यंत विशद है क्‍योंकि इसमें 
विचारों की अभिव्यक्ति के विविध रूपों, जसे कविता, कहानी, नाटक, गद्य-स्वना, कल्पना- 
साहित्य तथा विज्ञान सभी का समावेश है। इसमे प्राचीन मारत बीद्धिक जीवन का स्वतोमुखी 
विकास प्रतित्रिंबित होता है, जिसे अपनी परम्पण से प्रेम था परंतु जा सदेव नयी बातें सीखने 
के लिए उत्सुक रहता था। 


बेड ६ मन 
प्राचीन भारत की कला 


प्रृ्ठत पुस्तक के इस भाग के पिछले प्रष्ठों में हम देख चुके हैं अनेक युगों के दौरान में 
सामाजिक, आर्थिक तथा राजनीतिक संगठन ने जो रूप धारण किये उनका प्राचीन 
भारतवासी पर कया प्रभाव पड़ा। हम यह भी देख चुके हैं कि इस काल में कौन-कान सी 
शैक्षणिक संस्थाएँ काम कर रही थीं और उन्होंने क्या फल ग्रदान किये। आगामी प्रष्ठों में हम 
प्राचीन जीवन के एक दूसरे पहलू पर, जो प्रत्यक्ष रूप से सजनात्मक है, प्रकाश डालगे--- 
प्राचीन भारत की कला तथा सौंदर्यात्मक अनुभव पर। 
भारतीय कला की परम्परा संसार की प्राचीनतम जीवित कला-परम्पराओं म॑ से है। परंत 
केवल प्राचीनता दी इसका एकमात्र गुण नहीं हैं। इतिहास में इतने दीध्रकाल तक इसका 
क्रम अनवरत बने रहने के साथ ही इस कला द्वार सजन की गयी वम्तुओं की विपुल 
कला-निधि भी बहुत महत्व रखती है; प्रकृति तथा मनुष्य के हाथों तबाह होने के बाद भी इस 
कला का जितना भंडार शेष रह गया है वह अत्यंत गोरबशाली है। मारतीय कला एक 
प्राचीनतम और अत्यंत सजनात्मक कला ही नहीं रही है बल्कि इसमें अभिव्यक्ति के विभिन्न 
रूप भी दिखायी देते हैं। बरहत म॑ यक्षि की मूर्ति, गुमकाल की बुद्ध की मूर्तियों और चोल 
शासनकाल की नटराज की मूर्ति--ये सभी एक दूसरे से सवंथा भिन्न होते हुए भी भारतीय 
कला के नमूने हँ। परंतु इन सबम॑ एक ऐसी भावना व्याप्त है जो मृलतः भारतीय है। यक्षि 
पशु-उपासना का एक उदाहरण है, बुद्ध की मूर्ति ब्रौद्ध-धर्म की प्रतीक है और तांडब नृत्य की 
मुद्रा में नगटराज गतिशीलता की उस भावना का रहस्योद्खाटन करते हैं जिससे शेवमत 
ओत-प्रोत है। उपासना के माध्यमों के रूप म॑ इन तीनों मे प्रायः कोई भी समानता नहीं है। 
परंतु कला की वस्तुओं के रूप म॑ ये तीनों ही प्राचीन भारत की उसी भावना तथा प्रतिभा 
की उत्पत्ति हैं। प्राचीन भारत की कला के सर्वेक्षण म॑ हम जैसे-जैसे आगे बढ़ेंगे यह बात 
आर स्पष्ट होती जायेगी। 
परंतु यह सर्वेक्षण आरंभ करन स पहले यह आवश्यक है कि दम प्राचीन भारत की कला 
की कुछ मोटी-मोटी लाक्षणिकताओं पर विचार कर लें। संभव है कि प्राचीन भारत की किसी 
कलाकृति पर अकस्मात ह्ाष्ट पड़ जाने स दशक का ध्यान तुरंत उसकी ओर आकर्षित हो पर 
वह उसके वास्तविक सौंदय को धीरे-धीरे ही समझ सकता है। एल्लोरा के केलाश मंदिर 
में चद्दानों को काटकर बनायी गयी चितनशील मूर्तियों को देखकर यह कौतूहल जाण्त होता है 
कि इसमें निर्माणकला के कैसे अपूर्व कौशल का प्रमाण मिलता है; वहाँ की दशावतार 
चित्रावली विदेशियों का ध्यान तुरंत अपनी ओर आकर्षित करती है परंतु जब तक दर्शक का 
श्प्य्ड 
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मस्तिष्क उन घार्मिक तथा ससानुभूति संबंधी तत्वोंसे परिचित नहीं होगा जो इन स्पष्टतः 
निश्चेत दिखायी देनेवाली चद्दानों की मंत्रमुग्ध कर लेनेवाली सुडोल स्वना के रूप में व्यक्त 
होते हैं तव तक वह इन आकृतियों की आसानी स नहीं समझ पायेगा। इसके अतिरिक्त वे 
लोग, जो कला को अलग-अलग क्तियों क सींदय तथा उनके द्वारा व्यक्त होनेवाले भावों 
की कसीटी पर परखते हैं, वीथिकाओं में एक सिरे से दूसरे सिरे तक बुद्ध का मूर्तियों को 
देखकर उकता जायेंग जिनकी मुद्रा में एक ही समय में दो परस्पर-विरोधी भाव व्यक्त होते हैं, 
जो प्रथ्वी पर बठे हुए भी प्रथ्वीं से बहुत अमर आर परे प्रतीत होते हैं। कला के इस स्वरूप 
स वह बिल्कुल चकरा जायेगा और यदि वह उसकी सुड्ोल रचना और विभिन्न अंगों के 
अनुपात से प्रमावित भी हो जाये तब भी वह सींदर्य की उस रसानुभूति से कोसों दूर रहेगा 
जो समस्त कला की आधारशिला है। 

हर देश की कला की जड़ें बहुत गहराई तक उसके सामाजिक तथा आर्थिक इतिहास में 
जमी होती हैं। प्राचीन भास्त की कला की उत्पत्ति तथा विकास एक विशिष्ट वातावरण में हुआ 
है, जिसकी परिस्थितियों ने उसकी अभिव्यक्ति के रूपों को निधोरित किया है और उसके 
विकास की गति पर नियंत्रण सवा हैं। इस समझ-बूझ के लिए कुछ मूलभूत बातों को ध्यान 
में रखना आवश्यक हैं। अभी बहुत थोड़े समय पहले तक भारतीय कला का विकास कुछ 
निश्चित माँगों को पूण करने के लिए ही हुआ आर ये माँगें या तो मूलतः धार्मिक माँगें थीं या 
उनसे उत्पन्न गाण मांगें थीं। इसके अतिरिक्त प्राचीन भारताय कला का झुकाव हमेशा ही से 
एक विशिष्ट दिशा में रहा है और वह यह कि इस शिल्प समझा गया है और शिल्य से उसका 
संबंध कभी मंग नहीं हुआ है। कलाकार (शिल्पिन ) अपने आपको मूलतः शिल्पकार समझते 
थे जो किसी भी कलाकृति की स्वना इस विश्वास को लेकर करते थे कि इस रचना द्वारा वे 
अपने धर्म की सेवा भी कर रहे हैं आर साथ ही अपने व्यावसायिक दायित्व को भी पूरा कर 
रहे हैं। एक शिल्पी होने के नाते कलाकार अपनी कला द्वारा सामूहिक अनुभव के किसी नमूने 
को प्रतीक रूप में प्रस्तुत करने का प्रयत्न करता था। शिबपी के रूप में उसकी कृति म॑ ही 
उसका अस्तित्व होता था और वैयक्तिक ख्याति को दंभ समझा जाता था। यही कारण है कि 
प्राचीन भारत की अधिकांश कलाकृतियों के स्वयिताओं का नाम किसी को भी मालूम नहीं। 
इन कृतियों द्वारा अमिव्यक्त अनुमव सर्वव्यापी तथा सर्वानुभूत हैं; यह मनुष्यों का नहीं बल्कि 
मानव का अनुभव है । ञ 

चित्र-विचित्र अनुभवों के पीछे संनिहित इस मौलिक अनुभव की व्याख्या करने के लिए 
प्राचीन भारतीय कला ने एक अत्यंत विकसित प्रतीकात्मक शेली का प्रयोग किया है। प्रतीकों 
के इस महत्वपूर्ण प्रयोग का सबसे प्रमुख उदाहरण कमल है। भावों को व्यक्त करने के लिए 
और स्पष्टतः निश्चेत धारणा को गतिशीलता की भावना प्रदान करने के लिए मुद्राओं की 
भाषा का भी प्रयोग किया गया है। यद्यपि प्राचीन भारतीय कला की प्रेरणा हमेशा धर्म से ही 
मिलती पर वह कभी धमे की सीमाओं में बँधकर नहीं रही; इस कला में जो अंतर दिखायी 
देते हैं वे या तो प्रादेशिक हैं या विकास की विभिन्न अवस्थाओं के द्योतक हैं। 
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प्राचीन भारत की कला के इतिहास का कोई महत्व उसी समय हो सकता है जब्र हम इस 
इतिहास को सिंधु घादी की सम्यता के समय की कला के अवशेषों से आरंभ करें। सिंधु 
घाटी की सभ्यता की कला के जो कुछ नमून हमें उन स्थलों से प्रात्त हुए हैं जा अब 
पाकिस्तान में हैं उनमें से चित्रांकिंत मुहरों को यदि छोड़ दिया जाये तो हृष्पा में प्राप्त नरतकी 
की कौंसे की मूर्ति तथा लाल पत्थर का एक मूर्ति का घड़, मोहेनजोदड़ों में प्राप्त बैल तथा 
बंदर की आकृतियाँ इस कला की सत्र से प्रतिनिधित्वपृण कृतियों हैं। इन कऋृतियों में जिस 
कला का नमूना मिलता हैं वह शी की सशक्त स्वाभाविकता, आकृति के विभिन्न अनुपातों 
के उत्कृष्ट ज्ञान और हप तथा उल्लास की ऐसी भावना से परिप्रृण है जिनका अनुभव जीवन 
के स्पंदनशील क्षेत्र म॑ ही हो सकता है। इन कृतियों म॑ं अनुभव तथा कौशल की पर्यातत 
परिपक्वता का परिचय मिलता है क्योंकि इन ऊतियों में विभिन्न पदार्थों को कलाकार के हाथों 
से स्फृतिमय आऊकृतियों का रूप देकर सामंजम्य तथा गति का भाव उत्पन्न किया गया है। 
परंतु सिंधु घाटी की संस्कृति अभी तक हमार लिए एक पहली बनी हुई है क्योंकि इन स्थलों 
की खुदाई में जो पुगतत्ब-संत्रधी सामग्री मिली है उसन हमारे सामन इतनी समस्याएँ. खड़ी 
कर दी हैं कि हम उन सत्र को इल भी नहीं कर सकते। लगभग २४०० ई० पृ० से 
लेकर २५० ई० पृ० तक का दीघ्र काल एक एसा युग है जिसकी कलात्मक अभिव्यक्ति के 
बारे म॑ हमें जो प्रमाण उपलब्ध हैं व प्रायः नगण्य हैं। उस युग की वास्तु-कला 
अधिकांशतः लकड़ी की थी और उसका नाम-निशान भी वाक़ी नहीं रहा है। इसलिए 
मौयंकाल से पहले के भारत की कला का इतिद्ास “भापा की दृष्टि स एक सादे प्रष्ठ ओर 
पुरातत्व की दृष्टि से एक खाली अलमारी की भांति हं। 

प्राचीन भारत की कला का इतिहास हम वास्तव में अशोक के समय से आरंभ कर सकत 
हैं। अशोक ही ने सबस पहले भवन-निर्माण में लकड़ी के स्थान पर पत्थर का प्रयोग आरंभ 
कराया; उससे पहले मकान बनवाने के लिए सामान्यतः लकड़ी का ही प्रयोग किया जाता था। 
मोयकालीन कला तो, एसा प्रतीत हाता है, सदसा प्रबल आवेग से इतिहास के रंगमंच पर छा 
गयी; यह बात उस कला को प्रविधि तथा उसम॑ प्रयुक्त सामग्री दोनों ही म॑ स्पष्ट रूप से 
दिखायी देती हैं। इस कला मे मृल सामग्री के रूप में चलुए पत्थर का प्रयोग किया गया और 
ब्रढ़ी दक्षता से उसकी विशालकाय शिलाओं को काटकर विभिन्न रूपों म॑ं दाला गया और उन्हें 
चिकना करके मानो मोौंय दसवार के वेभव को प्रतित्रित्रित करने के लिए उनमें चमक पंदा की 
गयी। अशोक स्तंभों के समृद्र को ही ले लीजिये। इस समूह में दस स्मारक हैं जो निम्न- 
लिखित स्थानों म॑ स्थित है: (१) दिल्ली-टोपरा, (२) दिल्‍ली-मेरठ, (३) इलाहाबाद, (४) 
लौरिया-अरराज, (५) लोरिया-नंदनगढ, (६) रामपुरवा, (७) सौची, (८) सारनाथ, (९) 
रुम्मिनदेश और (१०) निगलिवा। इस यची की देखने से पता लगता है कि ये स्तंभ मध्य 
भारत में साँची से लेकर नेपाल की सीमा तक अत्यंत विस्तृत क्षेत्र में फैले हुए हैं और इनकी 
स्थापना बुद्ध धर्म से संबंधित स्थानों में करायी गयी थी। ये स्तंभ निर्माण-कला की निपुणता 
के स्मारक होने के साथ ही “संगतराशों के उच्चतम कीशल” के निष्कलंक उदाहरण और 
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“ ललित-कला के भव्य प्रदशन के माध्यम ” भी हैं। इन स्तंभों के दंड तो हमारा ध्यान 
आकर्षित करते ही हैं पर इन स्तंभों की शीप॑स्थ मूर्तियों को देखकर हम प्रशंसा किये बिना नहीं रह 
सकते क्योंकि इन पर स्फूर्ति की भावना को व्यक्त करनेवाले जिन पशुओं की आकृतियों अंकित 
हैं उनमें एक निराली भव्यता है और वे अदम्य शक्ति से हमारे हृदय पर यह छाप डालते हैं 
कि हम किसी महान कलाक्ृति के सम्मुख खड़े हैं। रामपुरवा के बेल में जो चिर-परिचित बल 
कृट-कूटकर भरा हुआ है, सारनाथ के सिंहों (जिन्हें हमारी सरकार ने अन्न राज्य-चिह्न के रूप 
में स्वीकार कर लिया है), राजसी अश्व तथा सुंदर म्ग की भव्य आकृतियों म॑ रूप तथा 
शक्ति का संठ॒लित सामंजस्थ आर अंततः अशोकचक्र जो धम की अजेय सर्वापरि सत्ता का 
द्योतक हैं (ओर इसी नाते उसे हमारे राष्ट्र्धज पर स्थान दिया गया हे),--ये सभी चीज़ें 
यद्यपि बोद्ध-घर्म से सम्बद्ध हैं पर इनका आशय सर्वव्यापक है। सिंह बह साधारण सिंह नहीं 
है जो भयावह वन में रहता है और संध्या के समय किसी पर्वत की चद्घान पर से शिकार की 
खोज में दहाड़ता है; यह सिंह प्रतिष्ठावान व्यक्ति तथा उदात्त संकल्प का प्रतीक है। इन सबमें 
अशोक का वास्तविक रूप झलकता है जो सम्राटों जसे समस्त वेभव का भोग करते हुए भी 
अत्यंत उदार था, ऐड्वर्य तथा विलासिता में रत होत हुए भी उसमें सच्ची लगन थी; वह 
दिग्विजयी सम्राट था पर सत्य की खोज में निरंतर संलग्म था। 

भारतीय कला के इतिहास भे॑ अशोक का युग गुफाओं की वास्तु-कला की दृष्टि से भी 
उल्लेग्बनीय है। भारत की प्राचीनतम एतिहासिक गुफाओं--बरबर गुफा-समृह--के निर्माण 
की तिथि अशोक के शासनकाल के १२वें वर्ष स १९वें वर्ष तक निर्धारित की जा सकती 
है। ये गुफाएँ कठोर पत्थर की समृची शिलाओं को काटकर बनायी गयी हैं। इनका सामने का 
भाग एक द्वार के रूप में खुला होता हैं जिसके पाखे तिरले होते हैं; यह स्पष्टटः उस समय 
लकड़ी के द्वार बनाने की प्रचलित विधि का ही अनुकरण था। बरबर गुफा-समृह गया ज़िले 
में फलगू नदी के बॉये किनारे पर पहाड़ियों के एक निजन क्रम में स्थित है। इस समूह में 
सात गुफाएँ हैं, जो बहुत लम्बी-चोड़ी हैं आर यद्रपि इनकी निर्माण-योजनाएँ अलग-अलग 
हैं पर इनकी बनावट एक-दूसरे से इतनी मिलती-जुलती है कि वे स्पष्टतः एक ही युग की 
बनी हुई हैं। अंदर से भी ओर बाहर से भी वे देखने में बिल्कुल सादी हैं और यद्यपि 
आकार की दृष्टि से वे सबसे छोटी हैं पर “भारत की समस्त गुफाओं में से सबसे कम 
सजावट इन्हीं में है।” कठार शिलाओं को काटकर ३०-४० फ़ीट लग्बी गुफाएँ बनाने और 
उनके अन्तमभोंग की चिकना करने की लिए जितना परिश्रम करना पड़ता था वह गहरी 
धार्मिक भावना की प्रेरणा के बिना असंभव था। भारत में गुफाएँ बनाने की वास्तु-कला इस 
छोटे-से पमाने पर आरंभ हुईं पर उसमें विशाल संभावनाएँ. निहित थीं ओर आगे चलकर 
वह कौशल तथा भव्यता के उस उच्च स्तर पर पहुँच गयी जो एललोरा तथा एलीफ़ैंटा की 
गुफाओं म॑ देखने को मिलता है। 

इसी प्रसंग में दीदारगंज, परखम, पटना तथा बेसनगर में पायी गयी कुछ यक्ष मूर्तियों का 
भी उल्लेख कर देना उचित होगा। मोौयकालीन कला से यह कला इस दृष्टि से भिन्न है कि 
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प्रा 


इन मूर्तियों में हमें शुद्धतः मारतीय प्ररणा और मूर्तिकका की इस देश की मौलिक प्रविधि की 
लाक्षणिकताएँ दिखायी देती हैं; इस प्रविधि म॑ काफी परिपक्वता आ चुकी थी। ये मूर्तियाँ 
भी मोयकाल की ही हैं और अपनी “विचित्र जड़ता ” तथा आकृति को सरल दंग से प्रस्तुत 
करने की शली के कारण इनमें एक निराली ही विशिष्टता आ गयी है जो इनके विशाल 
आकार के कारण और भी उमरकर सामने आती है। अशोक-स्तंमों के शीर्षों की तरह ये भी 
भूरे बलुए पत्थर की बनी हुई हैं। चूंकि इस प्रकार की मूर्तियों के बहुत कम नमूने उपलब्ध 
हैं इसलिए हम इस युग की इस मूर्तिकला-शैली की अपनी जानकारी के बारे में उतना नहीं 
कह सकते जितना कि हम चाहते हैं। 

मायकालीन मूर्तिकार जिस समय अपनी कला-प्रबीणता का भव्य प्रदर्शन कर चुकने के बाद 
अपने ओऔज़ार समेट रहे थ उसी समय मध्य भारत में एक स्थानीय कला-शैली जीवन के 
भरपूर आवेश के साथ प्रस्फुटित हो उठी। यह सोॉंची तथा बरहुत की कला थी जो 
शुंगकाल (दूसरी से पहली शताब्दी ई. पृ. तक) की बतायी जाती है। मध्य भारत में 
सोंची तथा बरहुत में दो प्रख्यात स्तृप हैं। दर स्‍्तृप में इटों का बना हुआ एक अधगोलाकार 
गुम्बद है जिसके शिखर पर आत्मा की स्वापरिता के प्रतीक के रूप में एक दंड तथा छत्र 
लगा हुआ है। स्तृपों की परम्परा अंत्येप्टि-क्रिया के बाद संतों की अस्थियों को सुरक्षित रखने 
वाले स्मारकों के रूप में आरंभ हुई। समय की गति के साथ ये स्तृप धार्मिक केंद्र बनते गये 
जहाँ लोग पुण्य कमाने के लिए पुष्प चदाने लगे और दीप जलाने लग। इन स्तूपों के चारों 
ओर एक जंगला बना होता है जिसमे चार मुख्य दिशाओं में एक-एक फाटक होता है। जंगले 
पर असंख्य मूर्तियां बनी होती हैं जिनम॑ या तो बुद्ध के जीवन की इतिहासगत घटनाओं का 
चित्रण किया जाता है या उनके पूव जन्मों की कल्पित घटनाओं का। यह कला मूलतः एक 
लोक-कला है जिसमे प्रकृति-प्रेम की गहरी भावना और मानव, पशु तथा उद्धिज जीवन के 
ऐक्य का स्पष्ट बोध झलकता है। इस कला पर पुरोह्तित वर्ग की ज़रा भी छाप नहीं है और 
इसमें जो थोड़ा-बहुत घामिक पुट है उसे स्पष्ट रूप से व्यक्त न करके केवल उसकी ओर संकेत 
भर कर दिया गया है। इस कला में जीवन के प्रति ऐसे लोगों के उल्लास का स्पष्ट प्रमाण 
मिलता है जिनकी जड़े यहाँ की धरती में जमी हुई हैं और जिन के अंग-अंग पर यहाँ के 
जीवन की छाप है। इस कला मे जीवन एक प्रवाहमयी धारा के रूप में दिखायी देता है और 
राजा और दरखवारी, सौदागर और शिकारी, देवता और परियाँं पशु और वृक्ष पत्थर के धरातल 
पर रूप तथा सुगठित आकृतियों के एक सबोगसंदर चित्र के रूप में बिखरे हुए है; और इन सबसे 
मिलनेसे जीवन का ऐसा भव्य दृश्य हमारी आँखों के सामने आता है जिसम॑ त॒च्छु अहंकार, उच्च 
आशाएँ तथा महान अभिलापाएँ सभी का प्रतित्रिंच दिखायी देता है। इसकी शैली क्रमिक वर्णन 
की शल्ली है और जिस प्रविधि का प्रयोग किया गया है वह “स्मृति-चित्रों ? की प्रविधि है। 
मूर्तिकार ने कथाकार का रूप धारण कर लिया है, वह अपने मत से तो कोई बात नहीं जोड़ता 
पर संकेत हर बात की ओर कर देता है। इस प्रस्तर-चित्रावली का डिज़ाइन अत्यंत सुस्पष्ट है, 
पंस्थर को बहुत कम गहराई तक काटकर मूर्तियों की आकृति को उभारा गया है और कलाकार के 
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डद्देश के विषय में दर्शक के मन में किसी प्रकार की शंका नहीं रह जाती। यह कला यहाँ 
की धरती से प्रस्फुटित हुई और बाद्ध-धर्म की इतिहासगत यथार्थता तथा उसके आध्यात्मिक 
आदशवाद ने इस कला को पाल-पोसकर सोद्देश्य सम्राणता से भरपूर जीवन प्रदान किया। 
यह कला अपने सौंदर्य से दर्शक को प्रभावित करने के लिए आरंभ हुई थी पर धीरे-घीरे वह 
धर्म प्रचार का माध्यम बन गयी। 
जिस समय बरहुत तथा सांची की कला प्रतीकाव्मक शैल्ली में नाना प्रयोगों द्वारा मानव 
मद्दानता का रहस्योद्घाटन करने का प्रयत्न कर रही थी उसी समय सुदूर उत्तर में तथा उत्तर 
पश्चिम में यह देश वाद्य प्रभावों को स्वीकार करने के लिए तेयारी कर रहा था। एक नयी 
जीवन-पद्धति की स्थापना करने के ढोरान में बीद्ध-घम ने विपुल सृजनातव्मक शक्तियों को 
उन्मुक्त कर दिया था। बुद्ध ने अपना जीवन नेतिक आचरण के क्षेत्र में एक उपदेश के रूप 
में आरंभ किया था परंतु कई शताब्दियाँ पार कर चुकन के बाद वह विपदाग्रस्त संसार के 
परित्राणकता बन गये। अप्टांगिका मार्ग मनृष्यमात्र क लिए एक नयी दाशनिक विचार-धारा 
थी ओर यदि बुद्ध का जन्म भारत की वसंघरा पर न होकर किसी अन्य नक्षत्र-मंडल की 
ज्योति से देदीप्यमान किसी दूसरे देश की भूमि पर हुआ होता तब भी कोई अंतर न 
पड़ता। बोौद्ध-धर्म ने अपनी व्यापकता के कारण ही इतने अधिक लोगों को अपनी ओर इतना 
आकर्षित किया ओर धीरे-घीरें करोड़ों लोग--भारतीय भी और विदेशी भी--इस मत 
को स्वीकार करने लगे। पहली शताब्दी ईसवी में क्रपाणों का शासन था आर कुषाणों में 
सबसे महान शासक कनिप्क था। कुपाण साम्राज्य मथुरा से मध्य एशिया तथा रोमन साम्राज्य 
की सीमाओं तक फैला हुआ था और वह भारतीय, चीनी, रोमन, तथा ईरानी सांस्कृतिक 
प्रभावों का संगम बन गया था। इन परिस्थितियों में गांधार कला का जन्म हुआ, जिसने 
यूनानी-रोमन शैली में भारतीय विषयों को प्रस्तुत करने के असंभव काम को संभव बनाने का 
प्रयास किया। साधारणतया यह माना जाता है कि बुद्ध की प्रथम मूर्तियों का निर्माण इन्हीं 
परिस्थितियों में हुआ परंठ इस संभावना को पूर्णतः अस्वीकार नहीं किया जा सकता कि इन 
मूर्तियों के निर्माण का सृत्रपात बुद्ध की जन्मभूमि में ही हुआ हो। गांधार शैली की बुद्ध की 
मूर्तियों में उन्हें एक ऐसा परिधान पहने हुए दिखाया गया है जिसकी सिलवटों को अत्यंत 
सुचारु रूप से तराशा गया है। बुद्ध की इन आकृतियों में एक राजकुमार और एक तपस्वी 
का विचित्र सम्मिश्रण देखने को मिलता है; यदि हम इन्हें राजकुमार के रूप में देखें तो 
वे कुछ अस्वाभाविक प्रतीत होती हैं ओर इन आकृतियों में जो तपस्वी हैं वह भी अपने 
वातावरण से कुछु संत॒ष्ट प्रतीत नहीं होता। इन मूर्तियों में बीद्ध भावना व्याप्त है पर इस 
भावना को पूरी तरह समझा नहीं गया है, इस कला की प्रविधि अत्यंत उत्कृष्ट है पर ऐसा 
प्रतीत होता है कि किसी पौदे की क़लम किसी विदेशी भूमि पर लगा दी गयी है। पहली 
बार देखने म॑ तो ये मूर्तियोँ अत्यंत चित्ताकर्पषक प्रतीत होती हैं पर उन पर अधिक विचार 
करने पर बड़ी निराशा होती है। इनमें चित्ताकषण तो बहुत है पर भारतीय दृष्टिकोण से 
वास्तविक सौंदर्य का अभाव है। 
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यद्यपि रसानुभूति की दृष्टि से गांधार की कला को सफलता प्राप्त नहीं हुईं पर मूर्ति-निमोण 
की दृष्टि से वह एक बहुत बड़ी सफलता थी क्योंकि इसके बाद से बुद्ध की मूर्तियां बनाने का 
प्रचलन हो गया। मथुरा में बुद्ध की सेकड़ों मूर्तियों बनायी गयीं जिन्होंने बौद्ध परम्परा के रूप 
को निखारा तो ज़रूर पर वे भी बाद्धमत के सच्चे उपदेश को व्यक्त नहीं कर सरकी। इधर 
उत्तरी भारत के मूर्तिकार जिस समय पत्थर म॑ बुद्ध के वास्तविक स्वरूप को मृत करने का 
प्रयत्न कर रहे थे, उसी समय मुदृर दक्षिण में ऋणा नदी के दक्षिणी किनारे पर अमरावती के 
मूर्तिकार अपनी सराहनीय कल्पना-शरक्ति का परिचय दे रह थे; स्तूपों की सजाने के लिए 
पत्थरों को हल्का-हल्का काटकर अत्यंत सुंदर बल-बूटे बनाने म॑ उनकी विशेष रुचि थी। दकन 
प्रदेश तथा आंध्र म॑ं सातवाहनों के शासनकाल में, बाद्ध कला का समुचित प्रोत्साहन मिला 
ओऔर कन्हेरी (अम्बई), काले (पूना) नासिक के गुफा-मंदिर चट्टानों की काटकर बनाये गये। 
लकड़ी की वास्तु-कला के नमनों न इस कला पर बहत गहरी छाप डाली ओर मठां की 
आवश्यकताओं तथा शिव्पकागें का अणी-पद्धति ने मिलकर एक ऐसी वास्तु-कला को जन्म 
दिया जो भारत के इतिद्दास मं बहुत महत्व रखती है। गुफा-मेंदिर मठीय निवासस्थान भी. 
होता हैं ओर आराधना तथा उपासना का स्थल भी। चद्गानों को काटकर बनाये गये इन 
मंदिरों के उपरोक्त उपयोगों के कारण उत्पन्न होनवाली आवश्यकताओं ने इसके विकास पर 
अपना नियंत्रक प्रमाव शला। मौर्य शासन के अंत से लकर ३२० ई० मं गुप्त साम्राज्य की 
स्थापना तक जो समय बीता वह कला तथा राजनीति दानों हीं क्षेत्रों मं अशांति का युग था। 
देशभर म॑ पुरान साम्राज्य के अवशेष बिखर पड़े थ जिनके घरातल को चारकर छोटे छोटे 
राज्यों तथा सामंतों की सत्ता का उदय हो रहा था जा अपनी क्षणिक राजनीतिक सरगर्भेयों द्वारा 
साम्राज्य की परम्परा के स्थायित्व का व्यक्त करने का प्रयत्न करत थे। कला के क्षेत्र में यह 
प्रयोगों का युग था जिसम॑ राजनीतिक उथल-पुथल आर आध्यात्मिक स्वोज के मैंवर में फँसी 
हुई जनता की सजनात्मक प्रण्णा को व्यक्त करने के लिए एक संतोपजनक माध्यम तथा शेली 
हूृद निकालने का प्रयास किया जा रहा था। गुप्त साम्राज्य की स्थापना के साथ ही यह वृफ़ान 
शांत हो गया; प्रयोगों की खींचातानी ने अभिव्यक्ति की परिप्कृत परिपक्वता का रूप धारण कर 
लिया ओर एक जागरूक तथा अपन पर विश्वास स्व॒नवाली प्रव्रित्रि का निर्विकार परिमार्जित रूप 
में विकास हुआ। शुमकाल (३२० ई. से लगभग '५५७० ई. तक) की कला “एक सुस्थापित परम्परा 
का प्रयन है ? आर विचारों तथा भावनाओं को व्यक्त करन का “एक परिमार्जित तथा परिप्कृत 
माध्यम ? है। यह मांतकला मे गोलाइ पर आंधिक महत्व देन का युग था जिसम॑ पत्थर को बहत _ 
कम गहरा काटकर आकऋतियों को उभाग्न को शैली का अधिक प्रचलन नहीं था। मूर्तियों की 
आझति अच्यंत संवेदनशील तथा विशाल होने लगी। मुद्राओं के प्रयोग में स्पष्टटः एक परिपक्वता 
था गयी थी; मूर्तियों म॑ं परिधानों को अंकित करने की कला एक उत्कृष्ट परम्परा बन गयी थी 
और अब सिद्धांत यथा उसकी अभिव्यक्ति में किसी असंगति का आभास नहीं होता था। 

गुप्तकाल को राजनीति, साहित्य, ज्ञान तथा कला के क्षेत्र में पुनस्त्थान और सजनात्मक 
प्रयास का युग कहा गया है। दुभाग्यवश काल और मनुप्य ने मानो परइयंत्र करके इसमें 
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गुप्तकालीन कला के अवशेपों से वंचित कर दिया है; इस कला के जो चिह्न बच गये हैं वे बहुत 
थोड़े होते हुए भी इतने काफी हैं कि हमारी प्रशंसा सबंथा न्यायोचित है। मथुरा की बुद्ध 
की मूर्ति, भोपाल म॑ पथरी नामक स्थान म॑ कृष्ण के जन्म का चित्रण करनेवाले पूर आकार की 
कलाऊकृति आर अजता के भित्ति-चित्र प्राचीन भारत की परिप्कृत कला के कुछ अमर अवशेष 
हैं। बुद्ध की ग्वड़ी हुई मृति, उनके शरार पर कसकर बाँधा हआ बिल्कुल ही महीन परिधान, 
ओर उनके मुख पर शांति का भाव आर तंज,--य सब बातें गुप्तकालीन परम्परा की श्रेष्ठतम 
कलाकतियों की लाक्षणिक विशिष्टताएं हैं। अत्यंत निपुण प्रविधि द्वारा उदात्त आध्यात्मिक 
आदशवबाद को व्यक्त किया गया है, जिसम॑ कला-सामग्री तथा यंत्रों की क्षमता दोनों ही की गहरी 
जानकारी का परिचय मिलता हं। गुप्तकाल मं ब्रुद्ध की मूर्तियां इतनी गहरी लगन भर कला 
म॑ इतने विश्वास के साथ बनायी गयी हैं कि उन्हें प्राच्नीन भारत की कला का प्रतीक कहना 
अनुचित न हागा--कला में इतनी समृद्ध होते हुए. भी उनमें कला-संयम का आभास मिलता 
है, अपनी कला में कलाकारों के विश्वास को प्रदर्शित करने के साथ ही वे स्वाभाविक भी हैं। 

अजता के मभित्ति चित्रों का संबंध बहुणा गुप्तकाल की परिप्कृत परम्परा से बताया जाता हैं, 
यद्यपि अजंता स्वयं ग॒प्त साम्राज्य के केंद्रों से बहत दर स्थित है। अजंता हेदराबाद राज्य में 
जलगॉव से लगमग तीस मील दूर फरदापुर नामक गाव के निकट हैं। अजंता म॑ कुल उनतीस 
गुफाएं हैं आर उन्हें एक घोड़े की नाल की शक्ल की पहाड़ी को काटकर बनाया गया है। 
इन गुफाओं के लिए जो स्थल चुना गया हैं उससे प्राकृतिक सींदर्य के प्रति इस बस्ती के 
संस्थापकों के प्रम का परिचय मिलता है। यद्यपि वास्तु-कला की दृष्टि स भी अजेँता महत्वपूर्ण 
है पर वह अपने भित्ति-चित्रों के लिए प्रख्यात है जो अब केवल छुः गुफाओं मे बच 
हं--१, २, ९, १०, *६ और १७ नम्बर की गुफाआं मं। य भित्ति-चित्र तथा बाघ (भृतपृव 
ग्वालियर राज्य में) ओर सिगिरिया (श्रीलंका मं) के भित्ति-चित्र प्राचीन भास्त की 
चित्रकला की अत्यंत व्यापक शैली के एकमात्र अवशेप हैं। अजता के चित्र कई शताब्दियों के 
दीरान में बनाये गये होंग---९वीं और १०वीं गुफाओं के चित्र सबस पुराने और पहली तथा 
दूसरी गुफाओं के सबसे बाद के बने हुए हैं। इन चित्रों का विपय बौद्ध हैं; इनमें बुद्ध के 
जीवन की इतिहासगत तथा कव्पित घटनाओं का चित्रण किया गया है। इनकी शैली 
अत्यंत सरल तथा चित्ताकर्षक है ओर चित्रों की रूपरेखा भावमय तथा सप्राण है जिन 
चित्रकारों ने ये दृश्य अंकित किये थे उनके पीछे परिपक्व कला एक लम्बी परम्परा 
थी। ये चित्र-स्वनाएँ अत्यंत विशाल तथा इनकी कल्पना अत्यंत प्रतिभाशाली है। 
चित्रों के मुख्य पात्रों को वीरोचित अनुपात में अंकित किया गया है। चित्रों के एक-एक 
अंग में उदात्त भावनाओं तथा भव्यता की झलक दिखायी देती है और सरल रेखाओं 
का प्रयोग इस ढंग से किया गया हैँ कि उनके द्वारा विपुल उल्लास से लेकर गहरी व्यथा 
तक सभी भावनाएँ व्यक्त होती हैं। इस चित्र-समूह में सबसे लाक्षणिक चित्र दयामूर्ति 
बोघिसत्व प्मपाणि का है; मनृष्य के वास्तविक डीलडोल से बड़े आकार का यह चित्र पहली 
गुफा में है। इस चित्र में अलोकिक बुद्धि तथा दया की मूर्ति महात्मा बुद्ध अपने दाहिने हाथ में 
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कमल का एक फूल लिए खड़े हैं; उनका डीलडोल आस-पास की आऊकृतियों से बहुत बड़ा 
है और वह कुछ आगे को झुककर नीचे की ओर देख रहे हैं मानो विपदाग्रस्त मानवता पर 
अपनी दयादृशटि डाल रहे हां। गहरी व्यथा ओर करुणा की अभिव्यक्ति की दृष्टि से यह 
आकृति कला का आदश है; इसकी जैसी दूसरी कलाझृति मिलना कंठेन है। इस चित्रावली 
में जीवन एसे रूप में मृत हो उठा है जिसमें उसके सार पार्थिव गुण तो धीरे-धीरे लुप्त हो 
गये हैं आर हर चीज़ ने एक ब्रह्मांडीय महत्व धारण कर लिया है। बहुत ही थोड़ी रग्वाओं 
ओर चित्र के विभिन्न भागों म॑ भावों को अभिव्यक्ति के कारण चित्र-स्चना में अपार 
आध्यात्मिक सोंदय्य तथा मार्मिकता का वातावरण पैदा हो गया है। नीले, हरे, ब॑जनी आर लाल 
रंग इतने सराहनीय टंग से एक दसरें स घुल-मिल गये हैँ कि उसस चित्र स्चना में रस तथा 
भाव का अनुपम सामंजस्य उत्पन्न हा गया हैं जिसके कारण इस कला की उत्कृष्ठता अद्वितीय 
हो गयी है ओर इन्हें देग्वकर काई इनकी प्रशंसा किये बिना नहीं रह सकता। यद्यपि अजंता 
के चित्रों के लिए जितने विप्रय चुने गये हैं वे सभी धार्मिक हैं परंतु उनके चारों ओर धर्म- 
निरपेक्ष बातावरण व्याप्त है। राज-दखार के दृश्य, पशुओं की चित्रावलियों, फ़ूल ओर आकाश, 
पक्षी तथा अलोकिक जीव सभी तो श्न चित्रों म॑ दिखायी देत हैं जिससे हम पता चलता है 
कि कलाकार की कह्पना ने पूरी स॒द्रि क सभी रूपों आग सभी स्तरों के प्राणियों का अपनी कला में 
समा लेने का प्रयत्न किया है। सप्राणता, शक्ति के आभास तथा प्रकृति के गदर अवलोकन 
की दृष्टि से कुछ चित्र तो अत्यंत प्रशंसनीय हैं। शल्ी+ विवरणात्मक है जिसमे संकेत के 
माध्यम का बड़ी निपुणता से प्रयोग किया गया है। प्रभावशाली पर साथ ही संवेदनशील 
रेखाएँ, रंगों का संकेतात्मक प्रयोग, रूप को परिष्कृत तथा सामंजस्यप्रण ढंग से प्रस्तुत करने- 
वाली चतुर चित्र स्चना, अमिट छाप डालनेबाली भावों की अभिव्यक्ति तथा उदात्त मुद्राएँ- 
ये इस प्रम॒ुग्य कला-शली की कुछ लाक्षाणक विशिश्ताएँ हैं। 

बीद्ध गुफा-मंदिरों तथा मठों की परम्परा का क्रम इसके बाद के कई युगों की महान फल- 
कृतियों मे मिलता है। परंतु इन कलाकृतियों के पीछे ब्राह्ममबाद के पाराणिक रूप की प्रेरणा 
है; ब्राह्मणग-पद्धति के अनुसार बनाये गये गुफा-मंदिरों म॑ं कला की निहित क्षमताओं का प्रमाण 
बादामी की गुफाओं म॑ मिलता है जो बादामी के चालुक्य सम्राटों के शासनकाल में बनायी गयी 
थीं। बादामी दक्षिण रलव पर होतगी-गडग नामक स्टेशन के निकट स्थित है। इस समूह में 
चार गुफाएँ हैं जिसके निमाण म॑ सामान्यतः गुफाओं की वास्तु-कलाओं की शेली का अनुकरण 
किया गया है परंतु इनके स्तंभों तथा उनके शीर्ष-भाग म॑ कुछ नयी विशिष्टताएँ दिखायी देती 
हैं। इन चार गुफाओं में से तीसरें नम्बर की गुफा “सव्वोत्कृष्ट हे और भारत की ब्राह्मण 
कलाकृतियां के सब्च से रोचक उदाहरणों में से है। इस गुफा का प्रवेश द्वार उत्तर की ओर है 
और इसके फ़र्श का स्तर बाहर के प्रांगण के स्तर से आठ-नो फ़ीट ऊँचा है। गुफा के 
सामनेवाले भाग की पूरी लम्बाई में बाहर की ओर एक पतला-सा चबूतरा बना है। इस गुफा 
के बरामदे के पूर्वी सिरे पर शेपशायी विष्णु की एक विशालकाय मूर्ति है; इस मूर्ति में भगवान्‌ 
विष्णु शेघनाग की तीन कुंडलियों के ऊपर विराजमान हैं और शेषनाग के पाँच फण उनके 
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विशाल मुकुट पर छुत्र की तरह शोभायमान हैं मानो उसकी रक्षा कर रहे हों। ” इन गुफाओं 
में अन्य मूर्तियां वराह, नरसिंह तथा वामन अवतारों की हैं। कला की दृष्टि से इनके महत्व 
का मूल्यांकन करते हुए यह बताबा गया है कि ये मूलभूत महत्व की हैं क्योंकि वे दकन प्रदेश 
में मूर्तिकला के विकास की परिचायक हैं; ““इस कला में ज्ञान के आधार पर रूपांतर की 
कल्पना की गयी है जिसने पिछली शताब्दियों मं प्रकृति वर्णन के साथ अपने अंतर्निहित 
संबंध द्वारा प्रभावकता प्राप्त की थी और अपनी प्राविधिक सुविधाओं में वृद्धि की थी।”? 

परंतु एललीरा में यह कला अपने उच्चतम शिखर पर पहुँच गयी थी। जिस समय 
अजंता के पुरोहित-शिल्पकार क्षणिक प्रतीकों द्वारा शाश्रत का चित्रण करने का प्रयत्न कर रहे 
थे उसी समय एल्लौरा में उन प्रवीण मूर्तिकारों के हथौड़ों की ध्वनि गूँज रही थी जो प्रस्तर में 
देवताओं के निवासस्थान कैलाश के विपय में अपनी कल्पना का चित्रण कर रहे थे। एल्लोरा 
हैदराबाद राज्य में औरंगाबाद के निकट स्थित है। यहाँ एक-दूसरे से सर्वथा भिन्न गुफा-मंदिरों 
के तीन समूह हैं--ब्राह्मण, बोदड तथा जैन और ऊबड़-खाबड़ चद्ठानों को काटकर भव्य मंदिर 
निर्माण करने का यह काम कई शताब्दियां तक होता रहा होगा। लगभग अजेता की गुफाओं 
के निर्माण के साथ ही आरंभ होकर इसकी परिणति कला की उस अनन्य कृति केलाश में 
हुई। इन समूहों में सबसे भव्य ब्राह्मण-शेव गुफाएँ हैं और सबसे कम रोचक समूह जैन गुफाओं 
का है जिनमें कला-सामग्री तथा कलात्मकता दोनों ही की दृष्टि से पतन के स्पष्ट चिह्न दिखायी 
देते हैं। केलाश-मंदिर की खुदाई ऊपर से नीचे की ओर की गयी है और इसकी बनावट 
बिल्कुल उन मंदिरों जैसी है जो इंट-पत्थर के बनाये जाते हैं; इसमें तले ऊपर अनेक धरातल 
हैं और प्रस्तर-शिलाओं की एक-दूसरे से संतुलित किया गया है। दशावतार अलिंद में, जिसमें 
ईश्वर के सभी अवतारों की मूर्तियों हैं, जड़ पत्थर को काटकर अत्यंत नाटकीय प्रभाव डालने- 
वाली मूर्तियों का रूप दे दिया गया है। कैलाश मंदिर का सामने का भाग बहुत भव्य नहीं है 
परंतु इसमें प्रवेश करते ही दर्शाक के सामने एक ऐसा भव्य दृश्य आता है जो उसे मंत्रमुग्ध 
कर लेता है और उसका मस्तक श्रद्धा तथा प्रशंसा से झुक जाता है। यहाँ की सम्पूर्ण मूर्तिकला 
शक्ति के सदुपयोग का साकार रूप है; इन मूर्तियों में मॉस-पेशियों के उभार और संकुचन को 
इतने गतिशील ढंग से चित्रित किया गया है कि उसका वर्णन नहीं किया जा सकता और 
निश्चेत पाषराण अलौकिक शक्ति तथा उद्देश्य से ओत-प्रोत मूर्तियों का रूप धारण कर लेता है। 
शिव के तांडब दृत्य की तरह, जो इतना भयंकर होते हुए. भी अंततः इतना सुंदर और कोमल 
भावनाओं से परिपूर्ण होता है, एल्लीरा की मूर्तिकला में भी अनंत शल्य में व्याप्त हो जाने का 
साहस प्रदर्शित किया गया है। इसकी सुडोल मूर्तियों की सोम्यता भी जैसे-जैसे हम आगे बढ़ते 
हैं बदती जाती है और ऐसा प्रतीत होता है कि वे बड़ी नाटकीय मुद्रा म॑ सृष्टि के नाटक में 
भाग लेने को तत्पर खड़ी हैं। एल्लारा का संत्रंध पट्टठकल तथा बादामी से बताया जाता है 
ओऔर इसकी शैली वही है जिसे साधारणतया द्रविड़ शेंली कहा जाता है, इस विचार से नहीं 
कि इसका संबंध द्रविड़ से था बल्कि इस दृष्टि से कि इसकी शैली में द्रविड़ कला की 
लाक्षणिकताएँ पायी जाती हैं। 
१३ 
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एल्लारा की कला में चद्धानों को काटकर भंदिर बनाने की महान परम्पण अपने चरम 
शिखर पर पढेच गयी आग चद्ढानों का काटकर मठ बनाने स सुगठित मंदिरों के निमाण तक 
का संक्रमण प्रग ह गया। दक्षिण म॑ मद्रास के निकट महाबलिपुरम के रथां में सी इसी 
परम्परा की झलक दिग्वायी देती है। एक ही चद्गन का काटकर बनाये गये इन पॉच मंदिर 
के नाम धर्मराज, अजुन, भीम, द्रापदी तथा गणेश के नामों पर रख्व गय हैं। इनमं से चार 
मेदिर तो उत्तर उत्तर पर्व से दक्षिग-दक्षिग-पश्चिम की दिशा में एक ही पंक्ति में हँ। द्वोपदी 
मंदिर ११ फ़ीट बगाकार एक कोठरी के रूप म॑ है जिसकी गालाकार छुत शझ फीट की 
ऊंचाई तक चली गयी ह। पाचों मंदिशंं म॑ यही मंदिर सवस प्रणे रूप मे है। अजुन रथ 
धमराज-रथ का प्रतिरुप है आर मीम रथ इस पूर समृद में सब्रस चित्ताकर्पफ ओर रोचक 
४ | इसमें ऊपर की सीन मंज़िलों पर इस टंग स नक्काशी की गयी है कि देग्कन से ह्योट- छाट 
कक्नों का श्रम होता है। गणश-रथ अन्य रथों स कुछ दूरी पर स्थित है और यह बहुत ही 

दा पर बहन ही सुंदर संदिर ढ | शसमं तीन मंजिल हैं सार आर इसका निमाण कुछ-कुछ 
उसी याजना के अनुसार किया गया है जिस आग चलकर द्रविड़ वाम्त-कला म॑ गोपरस 
(मुख्यद्रार) कहा जान लगा। इन रथां म॑ हम एक बहुत महत्वएण संकेत यह मिलता है कि 
इन रथों के मल रूप के आधार पर ही दक्षिण भाग्त के सभी विमानों का गिमाण हुआ झ 
बहत बाद तक इन्हीं का अनुकरण किया जाता रहा। 

मद्रात॒लिपुस्म के रथ पललव युग के हैं ओर कांजीवस्स के कलाश तथा वकुण्ठ मंदिर भी 
टसी युग के ४। चट्ानों का काटकर मंदिर बनान का प्रचलन समाप्त हो गया ओर उनके 
स्थान पर इंट पत्थर के मेंद्रिर बनायें जान लग। नीच स ऊपर की आर क्रमशः पतले हो 
हए आर ऊपर पहचकर एक शिगखर का रूप धारण कर लनवाल मंदिर पलल्‍लव साम्राज्य की 
समस्त सम्पदा तथा बमच्र का प्रतीक है आर यह परम्पण चाल युग तक जारी रही। उत्तरी 
भ रत म॑ मंदिरों के निमाण की यह मध्ययुगीन परम्पण कीगाक तथा सखजुगद्म के मंदिगोें में 
दिखायी देती है आर समय की गति के साथ यह कला निखग्ली जाती है आर इसमे संयत 
शक्तिशाली चित्रण के स्थान पर अलंकार का बाहुल्य दिग्वायी देन लगता हैं । 

परंतु कला की अ्रप्ठसमम क्ृतियों अतीत की स्म्रति मात्र अनकर रह गयीं ओर जो परम्परा चलती 
रही बद केवल एक गारवशाली युग की निरंतर लम्बी होती हुई संध्याकालीन छाया के समान 
थी। कैलाश आर एल्नीफ़ेटा प्राचीन मास्तीय मृतिकला की अंतिम मद्यन ऋृतियाँ हैं। एलीफें:टा 
की त्रिमृति जड़ पदार्थ का सजीब रूप देन की सूजनात्मक कला की परमावस्था की द्योतक हैं: 
जिसमे अनुपातों की भध्यता के साथ भावनाओं की कामलता भी दडिग्वायी देती है ओर मृतिकार 
केबल शिल्पकार ही नहीं रह जाता बल्कि एक भक्त ओर दाशनिक का भी रूप धारण कर लेता 
है। इस कला की कुछ छाप चाल युग की कॉसे की मूर्तियों की इस शल्ली में देखने को मिलती 
है जिसका सब्रसे अच्छा उदाहरण नव्यज शिव्र की मूर्ति है। परंतु इस समय तक भारतीय 
कलाकार अपनी भक्ति तथा अपने काशल की सबंध्रष्ट कृतिया प्रदान कर चूका था और ऐसा 
प्रतीत होता था कि वह शताब्दियों तक कला प्रयास मे संलगझ रहने के बाद अब थक चका था। 
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यही प्राचीन भारत की कला का इतिहास है। यह प्राचीन भारत के भव्य जीवन का एक 
गारवशाली अध्याय है ओर इसमे उस सजनात्मक भावना की अमिव्यक्ति होती है जिस पर 
किसी भी गए्ट को गये हो सकता है। अशोक-स्तंभों के शीर्ष, गुप्तकालीन बुद्ध की मूर्तियों, 
अजेता, एल्‍लोारा, एलीफेटा, कांजीवरम आर नट्यज शिव की कोस की मूर्ति--ये प्राचीन 
भारत में कला के विक्रास की विभिन्न अवस्थाओं के प्रतीक हैं। पत्थर, इंट, कोसा तथा रंग 
इस कला की मूल सामग्रियों हैं ओर आत्मा के वास्तविक स्वरूप का रहस्योदघाटन करना 
इसका लक्ष्य था। इस विस्तृत देश के कोने-कोने में इस कला के अवशेष बिखरे पड़े हैं 
ओऔर ये अवशेष हमे इस बात की याद दिलात हैं ओर यह संदेश देते हैं की वही कला 
महान होती है जा चित्त को प्रसन्न कर ओर उदाक्त भावनाओं को जागत करें। इन प्रष्ठों मं 
इस कला का सिंदावलाकन अत्यत संक्षिप्त रहा है क्योंकि सिंदावलोकन किसी विपय का विस्तृत 
विवरण न होकर केवल उसकी भमिका मात्र होती है। परंतु यदि इस सिंहावलोकन से पाठक 
फे हृठय मे इस विपय के बार म॑ ओर अधिक जानकारी प्राप्त करन की जिज्ञासा उत्पन्न हा तो 
इसका उदृश्य पूण हो जायेगा । 


न >> 
भारत इहत्तर 


भू गोल की दृष्टि से भारत उस भूर्ंड का भाग है जिसे एशिया कहते हैं। एशिया के 
मानचित्र पर एक दृष्टि डालने से ही यह स्पष्ट हो जाता है कि भारत एसी जगह पर 
स्थित है कि वह पृव तथा पश्चिम को जोड़नेवाली कड़ी बन गया है। कई शताब्दियों तक 
एशिया में अनेक जातियों भटकती रहीं ओर उनमें से कुछ भारत पहुँच गयीं। इनमे से हर 
जाति ने प्राचीन भारतीय संस्कृति के निर्माण में कुछ न कुछ महत्वपृण योग अवश्य दिया है; 
इसीलिए प्राचीन भाग्तीय संस्कृति एशिया की बृदह्त्तर सांस्कृतिक परम्परा का ही एक अंग है। 
परंतु प्राचीन मास्त में उन देशों में से नहीं था जिन्होंने कवल दूसरे देशों से कुछ प्राप्त ही 
किया हो; वास्तव में कोई भी देश ऐसा नहीं होता जो केवल दूसरों स प्राप्त ही करता हो 
और स्वयं कुछ न देता हो। भारत ने जहाँ दूसरे देशों से पाया वहाँ उसने दूसरे देशों को 
दिया भी और प्राचीन मारत एशिया के जीवन में सभ्यता का प्रसार करनेवाला एक महानतम 
उपकरण हो गया। एशिया की संसक्रति जीवन का एक जख्लि ताना बाना है, जिस अनेक रंगों 
के धागों से बुना गया है, जिनमें सबसे प्रमुख रंग भारत ओर चीन का है। भोगोलिक रूप से 
एशियाई संस्कृति का दो मुख्य भागों में विभाजित किया जा सकता है; यद्द विभाजन-रेखा 
दक्षिणी चीन से आरंभ होकर हिंद-चीन को काटती हुई गुज़र जाती है। इस विभाजन-रेखा के 
बाई ओर के देशों के पहले समूह म॑ श्रीलंका, बमा, स्थाम, हिंदनेशिया तथा हिंद-चीन का 
कुछ भाग आता है और दूसरे समूह में मध्य एशिया, कोरिया तथा जापान को शामिल 
किया जा सकता है। पहले देश-समूह को हम हिंदी समूह कह सकते हैं और दूसरे समूह 
में संस्कृति की दृष्टि से चीनी समूह की विशिष्टताएँ पायी जाती हैं। ऊपर से देखने 
में तो चीनी संस्कृति भारतीय संस्कृति से ब्रिल्कुल भिन्न लगती है परंतु यदि हम इन 
दोनों संस्कृतियों का निकट से निरीक्षण करें तो दोनों में समान लाक्षणिकताएँ दिखायी देती हैं। 
अपनी सांस्क्ृतिक परम्परा की अनेक बातों के लिए चीन भारत का आभारी है और चीन द्वारा 
भारत ने मध्य एशिया, कोरिया तथा जापान की संस्क्ृतियों को ढालने में भी अपना प्रभाव 
डाला। इसलिए एशियाई संस्क्ृति के निर्माण में भारत का योगदान बहुत महत्वपूर्ण रहा है। 
हमने “एशियाई संस्कृति ” शब्दों का प्रयोग किया है। इन शब्दों का प्रयोग जीवन के 
प्रति एक विशिष्ट दृष्टिकोण की दूसरे दृष्टिकोणों से भिन्नता को व्यक्त करने के लिए. ही किया 
गया है, और अपने सामान्य अर्थ में “संस्कृति ” शब्द का यही आशय होता है। “ एशियाई 
संस्कृति ”” शब्दों का प्रयोग करके हमारा अभीष्ट यह कदापि नहीं है कि किसी संस्कृति 
विशेष में किसी दूसरी संस्कृति की अपेक्षा कोई श्रेष्ठता निहित होती है। हर संस्कृति अपनी 
१९६ 
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जगह निराली होती है और यदि हम यह निर्णय करने ब्रैठ जायें कि कौन संस्क्ृति किस दूसरी 
संस्कृति से श्रेष्ठतर है तो यह व्यर्थ होगा, यद्यपि बहुधा हम में यह इच्छा अदम्य रूप स उत्पन्न 
होती है। हर संस्कृति का अपना अलग रूप होता हैं ओर उसके कुछ विशिष्ट मानदंड होत 
हैं। समय की गति के साथ कई शताब्दियों के दौरान मं उसका रूप तो बदलता रहता है पर 
ये मानदंड हमेशा बने रहते हैं। एशियाई संस्कृति के य॑ मानदंड कॉन-से हैं जिनके निर्माण 
का अधिकांश श्रय प्राचीन भारत को रहा है ? संक्षेप म॑ इन मानदंडां का वगन इन शब्दों में 
किया जा सकता है : समस्त जीवन के ऐक्य की चतना; क्षणिक तथा विशिष्ट की तुलना में 
“ परम तथा ब्रह्म के प्रति प्रम ?; सहिष्णुता; सहयाग; तथा शांति-प्रम। इसका यह अथ नहीं 
है कि भारत तथा एशिया का इतिहास असाधारण रूप स शांतिपूण रहा हैं। यहां भी संसार के 
अन्य भागों की तरह ही घोर युद्ध हुए हैं आर यहा भी उतन ही अत्याचारी तथा निरंकुश 
शासक हुए हैं ज्ञितन कि एशिया के बाहर के अनक राष्ट्रों में, जिन्होंने इतिहास के प्रष्ठों को 
कलंकित किया है। परंतु उपरोक्त प्रश्नत्तियों लोगों के विचारों तथा जीवन के प्रति उनके रवेये 
में जितने स्पष्ट रूप से एशिया म॑ देखने म॑ आती हैं उतनी कहीं आर नहीं आतीं। 

जैसा कि हम ऊपर कह आये हैं इस एशियाई संस्क्रृति के निर्माण में सबस महत्वपृर्ण योग- 
दान भारत का रहा है। इस योगदान की प्रक्रिया का विवरण प्राचीन भारत के इतिहास का 
एक अर््यंत रोचक अध्याय है; पुस्तक के इस खंड में हमारा लक्ष्य इस प्रक्रिया की मुख्य 
लाक्षणिकताओं का वणन करना है। 

सामान्यतः पूरे एशिया और विशिष्टतः दक्षिणी-पूर्वी एशिया की जातियों की संस्क्ृतियों 
पर जब हम दृष्टि डालत हैं तो धीर-धीरे यह आभास गहरा होता जाता है कि जो कुछ हम 
बमों, स्याम या हिंदनेशिया में देखते हैं वह केवल भारतीय संस्कृति का ही एक विस्तृत रूप 
है--उन्हें बृहत्तर भारत कद्दना अनुचित न होगा। “बृहत्तर भारत ” एक लम्बी प्रक्रिया के 
फलस्वरूप अस्तित्व में आया। इस प्रक्रिया का श्रीगणश बहुत छोटे पमाने पर उस समय 
हुआ जब भारतीय व्यापारी लाभ की खाज में समुद्र-पार के देशों को जाने लगे। अत्यंत 
प्राचीन काल से ही पूृष तथा पश्चिम दोनों ही के देशों के साथ भारत के व्यापारिक संबंध थे। 
एक जातक-कथा में बताया गया है कि किस प्रकार भारतीय व्यापारी समुद्र-पार बावेरू देश में 
नाना प्रकार की क्रय वस्तुएँ लेकर गये थे जिनम॑ एक मोर भी था। यह बावेरू वही देश था 
जिसे बेबिलोन या बाबिल कहते हैं। अन्य कथाओं में हम इस बात का उल्लेख मिलता है कि 
भारत के पश्चिमी तथा पूर्वी तटों पर स्थित बंदरगाहों से व्यापारी जहाजों पर अपना माल 
लादकर सुव्णभूमि को जाते थे; बर्मा से हिंदनेशिया तक फेली हुई भूमि को सुवर्णभूमि कहते 
थे। पश्चिम में प्रमुखतम बंदरगाह भड़ीच तथा सोपारा थे ओर पूर्व में तामलुक, गोपालपुर 
तथा मसुलीपद्वम। इन बंदरगाहों से व्यापारी पूर्वी देशों को जाते थे। बंगाल की खाड़ी को 
पार करके वे अपनी यात्रा के बीच में तककोला नामक स्थान पर रुकते थे: यह स्याम देश में 
वही स्थान था जिसे अब तकुप कहते हैं। कुछ लोग भारत और ब्मा के बीच स्थलम्मार्ग से 
भी यात्रा करते होंगे। इनमें से कुछ व्यापारी बमो, स्थाम या मलाया में बस गये और वहां 
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उन्होंने अपनी बस्तियां बना लीं जो आग चलकर भाग्तीय संस्कृति के प्रभावित केंद्र बन 
गये। परंन विदेश जानेबालों म॑ ये व्यापारी अकेले नहीं थ। दरवर्ती भाग्त विपुल अवसरों 
का देश था आर विदेशी आक्रमण आदि संकट के समझ में अनक क्षत्रिय भी यहां से 
निःक्रमण करके विदेशों म॑ बस गये ओर वह के स्थानीय निवासियों में अच्छी तरह घरुल-मिल 
गये। फिर इनके अतिरिक्त बाद्ध धमप्रचारक थ जो अपन घम की विजय के लिए नये क्षेत्रों 
का पता लगाने के लिए उन्सुक थ। ये सभी लोग, चाह व व्यापारी रहे हों या क्षत्रिय 
या धरम प्रचाग्क, प्राचीन भाग्त की संस्कृति के प्रचाग्क बन गये सार जहां भी वे गये वहां 
उन्होंने भारतीय रोति रिाओंं, धरम तथा दशसन, विवि-सस्कार्, कला तथा साहित्य का प्रचार 
किया। इस प्रकार हम देखते हैं कि विद्रशों म॑ भास्तीय संस्कृति का प्रवेश धीर-चीर हुआ। 
८४ आरंभ म॑ कुल व्यापार आर पर्यटक गये फिर श्नकी संख्या बढती गयी ओर इनके साथ 
ही ब्राह्मण भी वहां पहेच गय। बाहर से झाकर बस जानेबाले लोगों ने वहीं के लोगों में 
विवाह किये ओर “ शाीप्र # भारतीय हंग के गज्य अस्तित्व में आये; था तो किसी 
भारतवासी ने उन देशों का हनमसंग्ब्या पर सपना आधिपत्य जमा लिया या फिर स्थानीय 
मतदारों न विदेशी सम्यता को स्वीकार कर लिया। 

यद्यपि भारत के प्रायः सभी भागा ने विदेशों गे भाग्तीय संस्कृति के प्रसार मे योग दिया 
परंतु इस प्रक्रिया से प्रमस्ब भुमिकरा दक्षि। भाग्त की रही। जैसा कि दक्षिग-पूर्वी एशिया के 
देशों में प्राप्त पुगतत्व संयंती प्रमाणों ले पता चलता है भारतीय प्रभावों का प्रसणा “ लहरों 
के रूप म॑ हुआ। इस प्रकार की पांच “ त्वाहरं ? आयी : समगवती (दुसरी-तीसरी शताब्दी 
इसवी), गुप्त (चाथी छुटी शताब्दी इसबी), पल्‍लव (लगभग '१०० इ० से ७४० ई. तक) 
पाल (लगभग ७५० ई, से १०० ई, तक) आर अंततः नालंदा जस वोद्ध विश्वविद्यालयों के 
नष्ट है जाने आग बोद्ध संत्रों के सदस्यों के विदेशों म॑ं फल जान के फलस्वरूप पाल प्रभावों 
की एक दूसरों लहर (£ रबीं-१३वीं शताब्दी ईसवी)। इनमें से हर एक लहर ने इस पूरे 
क्षेत्र मं अपना प्रमाव डाला यद्यपि हर जगह परिणाम एक जसा नहीं हुआ। कुछ क्षेत्रों में 
न्यूनाथिक रूप में प्रायः पूरी तरह “ शास्तीयकरण ? हो गया आर दूसरे कुछ क्षेत्रों में 
भारतीय संस्कृति से प्रसणा प्राप्त करके वह की स्थानीय प्रतिभा विकसित हुईं। इस दृष्टि से 
बृहत्तर मारत को दो भागों में विभाजित किया जा सकता है-- एक पश्चिमी क्षेत्र और दूसरा 
पूर्वी क्षेत्र। पश्चिमी क्षेत्र का पूरी तरह भारतीयकरण हो गया आग इस क्षेत्र में बमों, स्थाम, 
मलाया प्रायद्वीप, सुमात्रा तथा श्रीलंका शामिल हैं। प्रवी क्षेत्र की, जिसमें हिंदनेशिया तथा 
हिंद-चीन के कुछ भाग शामिल हैं, स्थानीय प्रतिभा म॑ भारतीय प्रभावों के प्रति तीक्र 
प्रतिक्रिया हुई आर पूरी तरह उसमे विल्लीन नहीं हुई। इस क्षेत्र में “भारतीय योगदान प्रेरणा 
के रूप में अधिक सक्रिय रहा; परंतु इस प्ररणा का लाभ उठाकर स्वयं कुछु कर दिखाने की 
दिशा म॑ स्थानीय प्रतिभा कुछ कम सक्रिय नहीं रही।?? 

भारतीयकरण का यह क्रम ईसवी युग की प्रारंभिक शताब्दियों में आरंभ हुआ। परंतु श्रीलंका 
में यह क्रम बहुत पहले आरंभ हो चुका था। श्रीलंका के ऐतिहासिक बत्तांतों में विजय नामक. 
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एक भारतवासी का काफ़ी विस्तृत उल्लेख मिलता है जो श्रीलेका गया था ओर वहाँ की एक 
राजकुमारी स उसने विवाद्र कर लिया था; इन्हीं की संतान आग चलकर सिंहली जाति का 
आधार बनी। दसरी शताब्दी इसा-पृव म॑ं अशोक महान का पत्र महेंद्र तथा पृत्री संब्रमित्रा 
श्रीलंका गये आर वहाँ के निवासियों का बाद्धमत का अनुयायी बनाया। शीघ्र ही श्रीलंका मे वीड्र 
मिश्षुओं तथा भिश्नणियों के संघों की स्थापना हुई आर बाद्धमत यहाँ का राज्य धम बन गया। 
ब्रींद्धमत ने अनेक सजनात्मक शक्तियों का जन्म दिया जिन्‍्दोंन साहित्य तथा कला के रूप म॑ 
अभिव्यक्ति पायी। इस प्रकार बीद्धमत श्रीलेका म॑ भारतीय सांस्कृतिक प्रभावों के प्रसार का 
सत्रस प्रमुख माध्यम बन गया। भाग्त के निकट शाने के कारण श्रीलका म॑ गाग्तीय सांस्कृतिक 
प्रभाव की हर लटर के प्रसार म॑ अनिवायतः सहायता मिल्नी आर श्रीलेका की पाचीन दू,तियां 
म॑ चारों ही. लहयें का प्रतित्रित्र ब्स्वायी दता है। ईसग्मनियां, अनगवपण तथा पालान्नास्वा 
की प्राचीन कलाकतियों में गुप्तकार्लीन प्रभावों की छाप दिग्वायी दती है तथा सिगिरिया के 
मित्ति-चित्र खष्टनः अजंता शली का टी एक अनुक्रम ६ । 

०सा प्रतीत होता है कि साण तथा उत्तर नामक थर्म प्रचान्‍का के बम में पहुंचन से पहले 
ही भारतीय प्रभाव वहा तक फेल चके थ। (पर्म्पगगत बृत्तांतों म॑ यह उल्लन्च मिलता है कि 
अशोक शासनकाल मे बाद्धों का हे तीसरी परिषद &$ थी उसने सांग तथा उत्तर को वाझध 
धरम प्रचारक नियुक्त किया था)। स्वाभाविक ही ४ कि बमा की इंलकथाओं में भाग्त के साथ 
बहत परान संबंधों का दावा किया गया है परंतु इतिहास की हृष्रि मे हग यह समान सकते है के पोस 
पाचवी-छुटी शताब्दी इसबी म॑ वाद्धमत का एक केंद्र था। प्यू लिपि में एस अक्षर ।नलत 
हैँ जिनका रूप उन अक्षरों स मिलता है जो चाथी शताब्दी इनवी म॑ ही भारत म॑ अप्रचलित 
समझे जाने लग थ., जिसस यह पता लगता हैं छि बमा मे भारतीय प्रभावों का प्रसार शायद 
इससे भी पहले हुआ हो। बहत से बिंद्रान साग-उसर की कथा को स्वीकार नहीं करत यद्यपि 
यह बात किसी भी प्रकार असंभव प्रतीत नहीं हाती कि भारत से इस प्रकार का थाद्भओ-मंडल 
भजा गया हा। कुछ भी हो, बाद्धमत के थरवाद और महायान दानों ही पंथों का आग ब्राह्मग 
धर्म का बमा में पनपने के लिये डबरा भूमि मिल गयी; अंततः बीडमत की कह्वसपंथी थराग 
थरवाद को बमा के राज्य बम का पद दे दिया गया। समय की गति के साथ बओड्ध बाझाय की 
भाषा पाली न वर्मी भाषा की “ विकसित होन, अपनी जहें गहरी करने ओर निरंतर फेलने 
जाने में ? बढ़ी सहायता दी। आखिरकार जब (१४वीं शताब्दी ईसवी में वा उसफे लगभग) 
बर्मी भाषा एक साहित्यिक भाषा के स्तर पर पहुँची तो इसमें असंख्य ऐसे भारतीय शब्द 
शामिल करने पड़े जो उन विचारों को व्यक्त करने के लिए आवश्यक थ जिन्हें वर्मा भाषा मं 
उसकी स्पष्ट अभिव्यक्ति की क्षमता के बावजड़, व्यक्त नहीं किया जा सकता था। चूंकि बसा 
भाषा में नये शब्द बनाने के लिए मूल शब्दों को एक-दूसरे मं ज्यों का तयों जोड़ दिया 
जाता है और उनके रूप म॑ कोई परिवर्तन नहीं होता, इसीलिए इस भाषा में वह बल, वह 
कठोरता और वह नमनीयता नहीं है जो संज्ञाओं ओर क्रियाओं के घाव रूपों तथा लम् 
लम्बे सामासिक शब्द बनाने की उसकी क्षमता के कारण पाली भाषा में पायी जाती है। 
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श्रीलंका के साथ बर्मा का निकट धार्मिक संपर्क था जिसके द्वारा, और सीधे-सीधे भी, बमों ने 
बड़ी तेज़ी से भारतीय प्रभावों को ग्रहण किया। यह भारतीय प्रभाव वहाँ की जनता के रीति- 
रिवाजों में भी उतनी ही बड़ी हृद तक प्रतिबिंबित होता हैं जितना कि उनकी विधि-पुस्तकों 
तथा कला में। बर्मी धम्मथत--धमंशाश्र--केवल भारतीय विधि-संहिताओं के बर्मी रूपांतर 
हैं। जहाँ तक कला का संबंध है, पगन के आनंद मंदिर के सौंदय को, जो प्राचीन बर्मी 
वास्तु-कला तथा मूर्तिकला का सवात्कृष्ट उदाहरण है, बंगाल में पहाड़पुर के मंदिर के 
प्रसंग में देखे बिना पूरी तरह नहीं समझा जा सकता। कहा गया हैं कि “इसमें कोई 
संदेह ही नहीं हो सकता कि जिस वास्तु-कलाकारों ने आनंद मंदिर की योजना बनायी 
तथा उसका निर्माण किया वे भारतीय थे?” ओऔर यह कि “इस मंदिर के शिखर से लेकर 
तहखाने तक हर चीज़ में, इसके बरामदों को सुशोभित करनेवाली अनेक मूर्तियों म॑ं और इसके 
तहखानों तथा छुतों को सुसज्जित करनेवाली मिद्ठी की चपटी मूर्तियों म॑ं भारतीय कला की प्रतिभा 
और दक्षता की छाप स्पष्ट रूप से दिखायी देती है।...यद्रपि आनंद मंदिर बर्मा की राजधानी 
में बना हुआ है पर वह एक भारतीय मंदिर है।” बर्मी भापा की लिपि एक दक्षिणी भारतीय 
लिपि के आधार पर बनायी गयी है और बरी भाषा के अनेक नाटकों तथा गद्य-र्चनाओं की 
विषय-वस्तु भारतीय बोद्ध वाड्यय से ली गयी है। 

स्थाम में मारतीयीकरण के पुरातत्व-संबंधी सर्वप्रथम प्रमाण दूसरी शताब्दी ईसवी के हैं। 
पोंग तुक स्थल को देखने से पता चलता है कि यहाँ पर दूसरी शताब्दी ईसवी में एक भारतीय 
उपनिवेश की स्थापना हुई थी और यह उपनिवेश छुटी शताब्दी ईसवी तक समृद्धिशाली रहा। 
बर्मा की ही तरह स्याम में भी बोद्धधर्म को राज्य घर्म का पद प्रदान किया गया; कदाचित 
स्थाम में बौद्ध धम कंत्रोडिया से पहुँचा था। पाली ने स्थायी भाषा के विकास पर गहरा प्रभाव 
डाला और इस भाषा की लिपि भी भारत की देन हैं। राजनीतिक तथा सामाजिक विचारों तथा 
आदर्शो को व्यक्त करनेवाले अधिकांश पारिभाषिक शब्द पाली से ज्यों के त्यों ले लिये गये थे। 
स्थाम के राज-दस्वार के जीवन मे भारतीय समारोह का प्रभाव अत्यंत व्यापक रूप से दिखायी 
देता है और आज तक स्यथाम के राजकुमार का राज्याभिषेक ब्राह्मण पुरोहित ही करा सकता है। 
अभी कुछ ही समय पहले तक स्याम में अनेक ब्राह्मण रहते थे जो पुराने ज़माने में 
आस-पास के क्षेत्रों से आये हुए पुरोहितों के बंशन थे। अनेक मारतीय संस्कार, जैसे 
चूडाकरम, स्थामी रीति-रिवाजों का अभिन्न अंग बन गये हैं। स्यामी साहित्य में रामायण 
तथा महाभारत महाकाव्यों की विपरय-वस्तु पर आधारित अनेक रचनाएं मिलती हैं और थाई 
कला पर भारतीय कला की स्पष्ट छाप दिखायी देती है। 

मलाया प्रायद्वीप में प्राचीन केदाह नामक स्थल पर ऐसी अनेक कलाकइृतियाँ मिली हैं 
जिनसे पता चलता है कि वहाँ पर एक भारतीय बस्ती थी जो कई शताब्दियों तक वहाँ अत्यंत 
समृद्धिशाली रही। अभिलेखों, मंदिरों तथा मूर्तियों के अवशेषों से इन भारतीय बस्तियों में 
शेबमत तथा बोद्धमत जैसे भारतीय धर्मों के विकास पर काफी प्रकाश पड़ता है। 

परंतु भारतीय संस्क्ृति की भूमिका का सबसे गौरबशाली प्रमाण प्राचीन हिंद-चीन के 
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इतिहास में मिलता है। इस प्रदेश को कम्बुजदेश कहते थे और इसमें राजनीतिक दृष्टि से 
दो अलग-अलग राज्य थे, जिन्हें चीनी बृत्तांतों मं फ़नान ओर चेन-ला कहा गया है। फ़ूनान 
अभी तक इस प्रदेश के आधुनिक शब्द फ्नोम के रूप में सुरक्षित है, जिसका अर्थ होता है 
पहाड़ी !। फ़-नान का इलाक़ा मेंकोंग नदी की निचली घाटी में फेला हुआ था, उसी दिस्से 
में जिसे आजकल कम्बोडिया ओर कोचीन-चाइना कहते हैं। इसकी गाजधानी व्याधपुर म॑ थी 
ह नगर वही था जिसे आजकल बा फनोम कहते हैं। फ़ू-नान के शासक अपन आपको कॉडिन्य 
ऋषि का वेशज बताते है; कॉडिन्य चंद्रबंशी थे और उन्होंन सोमा नामक एक नागिस्त्री से 
विवाह किया था। दंतकथाओं के अनुसार कीडिन्य समुद्र पार करके विदेश स आये थे ओर 
उनके पास एक अलोकिक घनुप था। स्पष्टतः यह प्रतीत होता है कि कीडिन्य इस देश में 
आकर बस जानेवाले भारतीयों के उस प्रथम दल के नेता रहे होंगे जो संभवतः मलाया 
प्रायद्वीप के पूर्वी तट से आये थ; उस समय तक मलाया प्रायद्वीप का पूरी तरह मारतीयकरण 
हो चुका था। काडिन्य ने जिस राज्य की स्थापना की वह धीर-घीर बहुत शक्तिशाली राज्य बन 
गया और लगभग पॉच शताब्दियों तक इस इलाके में इस राज्य का शासन रहा। चीन के 
राज-दरबार के साथ अनेक बार इस राज्य ने संबंध स्थायित किये और यही कारण है कि चीनी 
इतिहासों म॑ हम इस राज्य के विषय म॑ कुछ जानकारी मिलती है। हम यह कह सकते हैं कि 
इस राज्य की उन्नति दूसरी शताब्दी इंसवी मं हुई। यहां का पहला महत्वपूर्ण राजा फ़ान-च- 
मान नामक एक व्यक्ति था जिसन “फ़ूनान महाराज ” की उपाधि धारण की। उसने दक्षिणी 
बर्मा के विरुद्ध एक सनिक अभियान भी संगठित किया और २२५४-२४० ई० मे उसका 
देहांत हो गया। उसके उत्तराधिकारी फ़ान त्वान का शासनकाल हमारे लिए इस दृष्टि से 
महत्व रखता है कि उसने अपना एक राजदूत साउ-वाउ भारत भेजा था। साउ-वाउ तबकाला 
से जल-मार्ग से होकर गंगा नर्दी के मुद्दाने पर पहुँचा जहा उसकी भेट एक शक राजा से हुई 
जिसने उसे फ़-नान के राजा के लिए चार घोड़े उपहार में दिये। एसा प्रतीत होता है कि 
चथी-पाचवी शताब्दी इसवी म॑ फ़-नान म॑ भारतीयकरण की एक दसरी लहर आयी। दंत- 
कथाओं मं कहा गया हे कि इस समय पनपन से एक दसर कॉडिन्य यहाँ आये जिन्होंने मारत 
में उस समय प्रचलित संस्थाओं के ढंग पर यहाँ की सामाजिक तथा राजनीतिक संस्थाओं में 
सुधार किया तथा कुछु संस्थाओं का पुनस्थापन किया। इन काडिन्य के एक उत्तराधिकारी 
जयवर्मन थे जिन्होंन एक राजदूत-मंडल चीन भेजा था। उनके शासनकाल में शेव, वेष्णव 
तथा बोद्ध तीनों ही मत एक साथ शांतिपूर्वक फलतं-फूलत रहे। जयवरमन का देहान्त ५१४ ई० 
में हुआ आर इसके लगभग एक शताब्दी बाद जब कम्बुज ने फ़-नान को अपने राज्य में मिला 
लिया तो एक स्वतंत्र राज्य के रूप में इसका अस्तित्व मिट गया। 
कम्बुज अर्थात्‌ चेन-ला शुरू में फ़नान के अधीन एक सामंती राज्य था। इस राज्य की 
राजधानी श्रेष्ठपुर मं थी जो आधुनिक वाट फ़ के निकट स्थित था। चेन-ला का संस्थापक कम्बु 
ऋषि को बताया जाता है जिन्होंने मेरा नामक एक अप्सरा से विवाह किया था। इस देश के 
सबसे पहले उल्लेखनीय राजा भाववर्मन हुए. जिन्हें कुछ अभिलेखों में “महाराजाधिराज ? 
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कहा गया है। उन्हें “ पब्रत राजाओं ? को पराजित करने का श्रेय दिया जाता है; कदाचित 
“/ पर्वत गजाओं ” से अभिप्राय फ़-नान के राजाओं से होगा। चेन-ला की शक्ति बढ़ने के 
कारण अब फ़ूनान की प्रभु सत्ता के लिए खतरा पंदा हो. गया था और आखिरकार इस 
गज्य पर कम्बुज का क़ब्ज़ा हो गया। इस इलाके मं कम से कम पांच शताब्दी तक क़म्बुज की 
मत्ता कायम रही; १५वीं शताब्दी ईसवी म॑ स्थाम के उत्थान और चम्पा राज्य के साथ 
कम्बुज के युद्धों के कारण अंततः इस राज्य का पराभत्र हो गया। 

चम्पा के राज्य म॑ं वह इलाके शामिल थे जो अब अजन्नाम में हैं। चम्पा नाम हमें प्राचीन 
अंग की राजधानी की याद दिलाता हैं, परंतु यह भी संभव है कि इस देश में बाहर से 
आकर बसनेंवाले सर्वप्रथम लोग दक्षिण भारत से आये हां। चम्पा का सबसे प्राचीन 
ऐतिहासिक प्रमाण तीसरी शताब्दी ईसवी के वो कान्ह के अभिलेग्व म॑ मिलता है. जिसमें 
श्री मार नामक राजवेश का उल्लेन्ब किया गया है। एक दूसर अभिलेख में मद्रवर्मन नामक एक 
गजा का उल्लेख किया गया है जो चोथी शताब्दी ईसवी में यहीं शासन करता होगा। ऐसा 
प्रतीत होता है कि इस समय शवमत पर राजाओं की अनन्य कृपादृष्टि थी और इस देश के 
अभिलेखों म॑ हमकी अकसर राजाओं द्वारा शव संस्थानों को ढान तथा उपहार देने का उल्लेख 
मिल जाता है। भारतीय धमग्रेथों का अध्ययन बड़े पमाने पर होता था और हमे कम्बुज तथा 
अन्य राज्यों मं हिदूमत के पुगणगत रूप के विकास के भी अनेक प्रमाण मिलत हैं। अनेक 
अभिलेख परिप्कृत संस्कृत शलली म॑ लिखे गये हैं ओर हम इस काल में विद्या तथा संस्कृति 
के क्षेत्र में एक अत्यंत रोचक संस्था का अस्तित्व पाते है; वह आश्रमों की संस्था है जिनकी 
स्थापना गजाओं के दान ओर भक्तों की श्रद्धा के आधार पर होती थी। “ये आश्रम उन 
धर्माव्मा भक्तों के निवासस्थान होत थे जो अपना सारा जीवन अध्ययन तथा चिंतन के 
लिए अर्पित कर देते थ। इनके निर्माण के लिए राजा बड़ी उदारता से दान देते थे 
ओर लोग इन आश्रमों की समस्त आवश्यकताओं को पूरा करने के लिए योग देते थे। 
कहा जाता है कि अपने गज्य भर मे अकेले राजा यशावमन ने सो आश्रमों की स्थापना की। 
हम इस संग्ब्या पर विश्वास कर या न कर पर इसमे तो कोई संदेह नहीं कि कम्बुज में ये 
आश्रम बहुत बड़ी संख्या म॑ं थे ओर वे इस राज्य के धार्मिक तथा सामाजिक जीवन की एक 
विशिष्ट लाक्षणिकता बन गये थ। इन आश्रमों के संचालन के लिए राजा की तरफ से 
अत्यंत विस्तृत तथा मुस्पष्ठ नियम बनाये जाते थे, जिनका उल्लेस अनेक वृत्तांतों में इन 
संत्याओं की कार्य-पद्धति पर अन्‍्यंत रोचक ढंग से प्रकाश डाला गया है और इन्हें पढने से 
पता चलता है कि ये आश्रम अपनी कायबाहियों म॑ कितने उच्च नतिक तथा आध्यात्मिक 
आदर्शा का पालन करत थे ओर उनमें मानव प्रेम की भावना कितनी कुट-कैटकर भरो हुई 
थी। ये हम प्राचीन भारत के तपस्वियों के आश्रमों की याद दिलाते हैं जो राज्य तथा समाज 

अतम स्तर से लेकर निम्नतम स्तर के .हर व्यक्ति के जीवन पर गहरा प्रभाव डालते थे।?” 

यहाँ के निवासियों के धार्मिक जीवन की एक और रोचक विशिष्टता देवराज़ की उपासना 
का. विकास था। चम्पा में जिन देवताओं की उपासना होती थी उनमें सबसे प्रमुख स्थान 
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शिव का था और उनके लिंग की उपासना की जाती थी। इनमें से एक प्राचीततम लिंग को 
राष्ट्रीय देवता माना जाता था। इस लिंग की स्थापना राजा भद्गवर्मम ने “चोथी शताब्दी 
ईसवी के अंत और पॉचवी शताब्दी के आरंभ के लगभग की थी और इसका नाम भद्रेश्वर 
रखा गया था क्योंकि उस समय यह प्रचलन था कि ठेवता का नाम राजा के नाम के पहले 
भाग में 'इश्वर ' शब्द जोड़कर बनाया जाता था। ” यह लिंग जिसका नाम भद्रेश्वर अथवा 
अद्वेश्वरस्वामी था, माइसन के एक मंदिर में स्थापित किया था। शीघ्र ही यह मंदिर एक 
गष्ट्रीय देवालय बन गया और इसके चारों ओर अनेक भव्य मंदिर बनाये गये। कम्बुज 
म॑ देवराज की उपासना की परम्परा जयवमन ने (९वीं शताब्दी इसवी में) आरंभ की; 
देवगज की उपासना पर्वत पर स्थित एक मंदिर मे होती थी। जबवर्मसन ने “गझा को शिव 
का ही दूसरा रूप घोषित कर दिया अथांत्‌ राजा को उसके जीवनकाल में ही देवत्व का पद 
प्रदान कर दिया।” राजा के ईश्वर होने की कल्पना का आधार यह था कि वह राजत्व के 
शाश्वत निराकार सार और देवत्व के सार-तत्व के साथ इसे मिलाकर लिंग के रूप मे इसकी 
उपासना की जाती थी।...” कम्बुज के राजाओं के पुरोहित आर मंत्री बड़े-बड़े शेव गुरु थ 
ओर इस प्रकार शैवमत राष्ट्रीय धर्म बन गया था, व्द्यपि वेष्णयमत तथा वाद्धमत पर मी 
यदा-कदा कृपाद्टि हो जाती थी। 
भारतीय रंग में पूरी तरह रंगे हुए कम्बुज राज्य का मह्यनतम स्मारक अंगकार की इमारतें 
हैं। अंगकोर थोम तथा अंगकार वाट में योजना की विशालता और निर्माण की भव्यता 
दिखायी देती है। महान और शक्तिशाली गज़ा जयप्लमन द्विती4 और उनके उत्तराधिकारी 
जयवमन तृतीय ने मिलकर कम्बुज साम्राज्य की नींव डाली। इस राज्य की राजधानी हृटाकर 
अंगकोर प्रदेश म॑ स्थापित की गयी जहां ६वीं शताब्दी ईसवी म॑ महान निमाण-कार्य का बह 
क्रम आरंभ हुआ जिसने अंततः अंगकोर थोम को भव्य तथा बभवशाली नगर बना दिया। 
राजघानी के रूप में प्रख्यात अंगकोर थोम की योजना जयबमन सप्तम के शासन काल (१ रवीं 
शताब्दी ई.) में बनायी गयी थी; नगर चारों ओर एक दीवार'से घिरा हुआ था और दीवार 
के किनारे-किनारे एक गद्दरी खोई थी। इस दीवार म॑ पाँच बड़े-बड़े फाटक थे जो १००- 
१०० फ़ीट चोड़े पांच भव्य मार्गों पर खुलते थे; इन मार्गों के दोनों ओर छायादार वृक्ष लग 
थे और ये नगर के एक काने से दूसरे कोने तक चले गये थे। यह नगर वर्गाकार बनाया गया 
था और वर्ग की दर भुजा २ मील की थी। ये पाचों भव्य मार्ग वेयोन नामक एक केंद्रीय 
देवालय पर आकर मिलते थे, जिसे कम्बुज कला की एक सर्वोत्कृष्ठ कृति कहना सर्वथा 
उचित है। वेयोन के उत्तर की ओर एक बहुत बड़ा (७६५४ फ़ीट लम्बा और १६४ फ़ीट 
चौड़ा) सार्वजनिक चोक है जिसके चारों ओर ब्राफुओन तथा फिमेनक आदि अन्य प्रमुख 
स्मारक हैं। क्‍ 
अंगकोर वाट का निमांण सूर्यबर्मन द्वितीय ने कराया था जिन्होंने १११३ ई० से ११४५ ई० 
तक शासन किया। ख्मेर स्मारकों में यह सबसे बड़ा और अच्छी दशा में है और मनुष्य 
द्वारा अब तक बनायी गयी धार्मिक इमारतों मं विशालतम है। आकार और भव्यता की दृष्टि 
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से यह अद्वितीय है।? इस स्मारक की आम निर्माण-योजना में निम्नलिखित चीज़ें हैं: खाई, 
“बाहर की दो चद्दारदीवारियाँ, प्रवश-मार्ग, एक दूसरे के अंदर तीन समानांतर वीथियों, 
और केंद्रीय भवन-समृह; बीच की विशाल मीनार, अंदर वाली दो वीथियों के कोनों पर छोटे 
मीनार और बाहर वाली चद्दारदीवारी के पश्चिमी फाटक पर तीन और भी छोटे मीनार, कुल 
मिलाकर बारह।?” खाई लगभग एक मील वर्गाकार थी और इसकी चोड़ाई २०० मीटर थी। 
तीन चबूतरों की नाप क्रमशः १८७०८२१४५, १०००८११५, और ७४०८७५ मीटर थी। 
दूसरा चबूतरा पहले से ७ मीटर ऊँचा और तीसरा दूसरे से १३ मीटर ऊँचा है। केंद्रीय 
भवन-समूह मीनारों का एक अत्यंत भव्य संग्रह है और वास्तु-कला की दृष्टि से इस बार का 
सोंदर्य इस बात में निहित है कि “इसकी योजना में हर चीज़ बहुत लम्बी-चोड़ी बनायी गयी 
है और चीज़ के लिए जी खोलकर जगह छोड़ी गयी है; हर चीज़ बहुत बड़े पैमाने पर और 
उचित अन॒पात में है।” अंगकोर वाट नीचे से चोड़े ओर ऊपर से पतले मंदिरों का स्वोत्कृष्ट 
रूप है; इस प्रकार के मंदिर ख्मेर की वास्तु-कला की विशिष्टता हैं--एक-दूसरे के अंदर 
आयताकार चहारदीवारिया और तले ऊपर बने हुए चबूतरों पर आच्छादित वीथियाँ और 
इनके बीच में सलीच की शक्ल की वीथियों से एक दूसरे से जुड़े हुए खुले प्रांगण और इन 
सबके बीच में एक विशालकाय भव्य इमारत--वास्तु-कला का यह परिमार्जित रूप साढ़े तीन 
शताब्दियों के विंकास का परिणाम था।” इसमें सजावट का बाहुल्य अत्यंत जित्ताकर्षक है “परंतु 
इसे सजाने के लिए. जिस मूर्तिकला का प्रयोग किया गया है वह इसकी स्वना के सर्वथा अनुकूल 
है; प्रायः हर जगह सजावट को कशीदाकारी की तरह निभाया गया है; वह रंगों के बेविध्य और 
चटकीलेपन से दशकों का ध्यान अपनी ओर आवश्यकता से अधिक नहीं आकर्षित करती पर 
सादी दीवारों के सपाटपन को भंग जरूर कर देती है। यह सजावट हर जगह है, अदृश्य से अदृश्य 
कोने में भी; इसे देखकर ऐसा प्रतीत होता है कि इसका निर्माण यात्रियों को आकर्षित करने 
के लिए नहीं बल्कि देवता को श्रद्धांजलि अर्पित करने के लिए किया गया था। सजावट की 
बारीकी हद को पहुँचा दी गयी है। दर्शक को जहाँ खाई के पत्थरों पर छेनी से काटकर बनायी 
गयी १० किलोमीटर लम्बी बेल-बूटों की नक्काशी की कलात्मकता और इस पर आनेवाली 
लागत पर आश्चय होता है वहाँ वह सारी कगर भर के ऊपर लगे हुए. १०,००० सजावटी 
पत्थरों की नकक्नाशी की कल्पना करके स्तंभित रह जाता है; ये इतने नाजुक थे कि.आज इनका 
एक भी पूरा नमूना नहीं मिलता।”” मंदिर की वीथियों की दीवारों पर पत्थर को कायकर अत्यंत 
नयनामिराम चित्र अंकित किये गये हैं जिनमें रामायण, महाभारत, हरिवेश और पोराणिक 
कथाओं के अनेक दृश्यों का चित्रण किया गया है; पत्थर की 'शिलाओं पर अंकित ये च्विन्न 
परिष्कृत ख्मेर कला के कुछ अत्यंत ज्वलंत नमूने हैं। पुस्तकालय-भव॒न को इस पूरे स्मारक में 
एक महत्वपूर्ण स्थान प्रात है। यह स्पष्ट नहीं होता कि इस स्मारक को बनवाने का उद्देश्य क्या 
था और इसे मंदिर भी कहा गंया है और समाधि भी। यह कुछ भी हो पर अंगकोर बाट में 
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कम्बुज के भारतीय रंग में रंगे हुए निवासियों की धार्मिक आस्था और कला-प्रेरणा भव्य रूप से 
प्रतिबिंबित होती है। यह विदेशों में भारतीय प्रभावों का एक अमर स्मारक है। 

दक्षिणी-पूर्वी एशिया के उन राज्यों में उनका भारतीयकरण हो चुका था। श्रीविजय नामक राज्य 
को भी एक प्रमुख स्थान प्राप्त था। इतिहास में श्रीविजय साम्राज्य का उल्लेख पहली बार ७वीं 
शताब्दी ईसबी के अंतिम पद्चीस वर्षों में मिलता हे। इसके शिलालेख दक्षिण भारतीय लिपि 
में अंकित हैं, जो पल्‍लव राज्य के प्रारंभिक काल के शिलालेखों को लिपि से कुछ मिलती-जुलती 
है। यह तो निश्चित रूप से नहीं मालूम किया जा सका है कि श्रीविजय राज्य कह पर स्थित था 
पर एक मत यह है कि श्रीविजय साम्राज्य का मूल स्थान संभवतः सुमात्रा में पालेमत्रंग में था। 
परंतु शिलालेखों के प्रमाण से यह ब्रात अकास्य रूप से सिद्ध हो गयी है कि ८वीं शताब्दी 
ईसवी तक श्रीविजय साम्राज्य ने मलाया प्रायद्वीप में अपनी सत्ता स्थापित कर ली थी और 
इसी समय के लगभग उसने जावा के लिगोर प्रदेश पर भी अपना आधिपत्य जमा लिया था। 
सुवर्णद्वीप के इस साम्राज्य के शासकों को शैलेंद्र कहते थे। शैलेंद्र राजा ८वीं शताब्दी 
ईसवी में अपने गौरव के उच्चतम शिखर पर पहुँच गये थे परंठु एक शताब्दी बाद उनकी 
सत्ता का द्वास होने लगा क्योंकि कम्बुज तथा जावा के राज्यों ने विद्रोह कर दिया। 

शलेंद्र राजाओं ने सुबर्णद्वीप के सांस्कृतिक विकास में सराहनीय भूमिका का निर्वाह किया। 
उन्होंने एक “नयी प्रकार की संस्कृति ” प्रचलित की। “बोद्मत के महायान पंथ को नयी 
शक्ति प्रदान करने और उस सुबिकसित कला का श्रेय, जिसने जावा के चंडी कलसन और 
बरबुदुर जैसे स्मारकों का निर्माण किया, इन्हीं राजाओं की कृपादृष्टि को दिया जाना चाहिये। 
कदाचित इन्हीं राजाओं के प्रयासों के फलस्वरूप एक नये प्रकार की वणमाला का प्रचलन 
हुआ जिसे नागरी-पूर्व लिपि कहा गया है ऑर मलयसिया का नाम बदलकर कालिंग रखा 
गया,--कम से कम विदेशी तो इसी नाम का प्रयोग करते थे। ” 

शेलेंद्र गुजाओं के पास बहुत बड़ी नाविक-शक्ति थी और भारत के साथ बारम्बार उनका 
संपर्क होता था। ८वबीं शताब्दी ईसवी के अंतिम पश्चीस वर्षों में उनकी नौ-सेना ने अनेक 
बार चम्पा के समुद्रतट पर आक्रमण किया और संभवतः इन्हीं आक्रमणों के फलस्वरूप वहाँ 
के राजवंश का अंत हो गया। कुमारधोष नामक एक भारतवासी इस राजवंश के कुछ राजाओं 
का राजगुरु रहा; सुवर्णद्वीप के एक राजा बालपुत्रदेव ने नालेदा में एक मठ बनवाया था और 
पालवंश के एक राजा ने इस मठ की देखभाल का खर्च चलाने के लिए पाँच गाँव 
दान किये थे। चोलवंश के राजाओं के साथ इन शैलेंद्र राजाओं की टक्कर हुईं क्योंकि 
चोलों के पास भी बहुत बड़ी नौ-सेना थी। आरंभ में इन दोनों महान शक्तियों के संबंध 
अत्यंत मित्रतापूर्ण थे; एक चोल अभिलेख में बताया गया है कि श्रीमारविजयोत्तुंगवर्मन 
नामक एक शेलेंद्र राजा ने नेआगापटम में एक मठ बनवाया था जिसकी देखभाल का 
खर्च चलाने के लिए चोल राजा ने एक गाँव दान किया था। यह ११वीं शताब्दी ईसवी के 
प्रथम पदश्चीस वर्षों की बात रही होगी। परंतु शीघ्र ही दोनों में युद्ध आरंभ हो गया और 
राजेंद्र चोल ने श्रीविजय राज्य के विरुद्ध लड़ने के लिए. अपनी नौ-सेना भेजी और इस युद्ध में 
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चोलों की विजय हुईं। फलस्वरूप चोल सत्ता सुमात्रा के समस्त पूर्वी तंटवर्ती प्रदेश और 
मलाया प्रायद्वीप के मध्यवर्ती तथा दक्षिणी भाग में स्थापित हो गयी जिसमें श्रीविजय और 
कटाह की दो राजधानियां भी शामिल थीं। परंतु चोल विजय की जितनी धूम थी उतनी वह 
चिरस्थायी सिद्ध नहीं हुई क्योंकि श्रीविजय राज्य फिर स्वतंत्र हो गया ओर ११वीं शताब्दी 
क अंत के लगभग फिर दोनों राज्यों म॑ मित्रतापृण संबंध स्थापित हो गये। परंतु शरल्लेंद्र 
राजाओं की शक्ति बहुत क्षीण हो चुकी थी और एक शताब्दी बाद उनका प्रायः नाम-निशान 
भी बाक़ी नहीं रह गया। 

मध्य जावा का एक और राज्य जिसका भारतीयकरण हो चुका था मतराम का राज्य था 
जिसकी स्थापना ८वीं शताब्दी ईसबी में हुई थी। लेकिन शीघ्र ही इस पर शैलेंद्र गजाओं 
का आधिपत्य हो गया। १०वीं शताब्दी ईसबी में पूर्वी जावा इतिहास में सबसे महत्वपूर्ण बन 
गया; यहाँ का पहला महान शासक सिंडाक था जिसका उपाधियों समेत पृरा नाम श्री इशान- 
विक्रमधर्मोत्तंगदेव था। ११वीं शताब्दी ईसवी में हम आसानी से ऐरलंग्ग को इस प्रदेश 
का सबसे प्रख्यात राजा कह सकते हैं और उसने शत्रुओं का परास्त करके अपने वंश की खोयी 
सत्ता शत्रु के हाथ स वापस छीनने में जिस वीरता का प्रमाण दिया उसे देखते हुए! उसकी 
यह अभूतपूर्व ख्याति न्यायाचित ही ह। *श्वीं शताब्दी इईतवी के मध्य मे जब इस्लामी 
ताकतों ने इन द्वीपों पर विजय प्राप्त की उससे पहले तक जावा के विभिन्न भागों म॑ एसे राज्यों 
की शासन-सत्ता स्थापित थी जिनका भारतीयकरण हो चुका था। 

बलि नामक एक आर भारतीय उपनिवश न संभवतः अपनी संस्कृति का विकास काफ़ी 
समय तक जावा से खतंत्र रहकर किया था। बलि का प्रथम गजा जिससे हम परिचित हैं 
उम्रसेन था; उसका शासनकाल १०वीं शताब्दी ईसवी के पदच्चीसर्व और पचासवें वष 
के बीच में था, परंत १०वीं शताब्दी इसवी म॑ बलि राज्य जावा के आधिपत्य में चला 
गया और १३वीं शताब्दी ईसवी में कई बार थोड़े-थाड़े समय के लिए स्वतंत्र हो जाने के 
अलावा लगातार जाबा के ही आधिपत्य में रहा। लेकिन जावा, जो उस समय तक पूर्णतः 
हिंदूमत की स्वीकार कर चुका था, इस्ल्हामी प्रहारों का शिकार हो गया पर बलि राज्य ने अपनी 
पुरानी संस्कृति को बचाये रखा जा आज तक सुरक्षित हैं। 

सुवणद्वीप, मलाया प्रायद्रीप ओर टिंदचीन के भारतीयकरण के फलस्वरूप दक्षिणी-पूर्वी 
एशिया के निवासियों के जीवन म॑ महान सूचनात्मक युग आये। इस काल के अधिकांश 
राजाओं के नाम भारताय थ ओर अधिकांश नामों के अंत में “बन? जुड़ा होता था और 
भारतीय परम्परा के अनुसार वे अपने नामों के साथ लम्बे-चोड़े बिरुद (उपाधियां) भी 
जोड़ते थे। यहाँ वर्ण-व्यवस्था भी प्रचलित की गयी, परंतु यहाँ उसका पालन काफ़ी महत्वपूर्ण 
संशोधनों के साथ किया गया। ब्राह्मण दो श्रेणियों म॑ं विभाजित थे और उनके नाम उनके 
पूज्य देवता, शिव या बुद्ध के अनुसार रखे जाते थे। अन्य तीन वर्ण क्षत्रिय, वैश्य और शुद्ध 
थ। प्राचीन भारत की विधि-व्यवस्था के अधिकांश प्रयोजनों की इन विदेशों में ज्यों का त्यों 
अंगीकार कर लिया गया था और यहों के दरबारों की रीति-रस्मों तथा आचार-ब्यबहार में 
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भारतीय परिस्थितियों की स्पष्ट छाप दिस्वायी देती थी। धार्मिक क्षेत्र मं शैवमत और 
ब्रैणावमत तथा बौद्धमत के महायान पंथ और तांत्रिक पंथ के अनुयाग्रियों की संख्या बहुत 
अधिक हो गयी थी और उन पर राजा की कृपादृष्टि रहती थी। भारतीय महाकाव्य रामायण और 
महाभारत अत्यंत लोकप्रिय माने जातें थे और उनकी घटनाओं के आधार पर बहुतसी 
मूर्तियां मी बनायी जाती थीं। जावा के वर्यंग अथात छाया-नाटक में इन भारतीय महाकाव्यों 
की कहानियों बहुत बढ़े पैमाने पर इस्तेमाल की जाती थीं आग जावा की प्राचीन भाषा की पद्म 
तथा गद्य रचनाएँ मी भारतीय काव्य शास्त्र के नियमों आर साहित्यिक परम्पराओं से बहुत 
प्रभावित हुईं। कला के क्षेत्र में यहाँ की चंडियों मं माग्त तथा जाबवा के मिले-जुले धममं की 
भावना बड़े सुंदर रूप में व्यक्त होती है ओर इनकी सजावट के लिए भारतीय काल-मकर के 
चित्र को, जिसमें शेर का सिर और मगरमच्छु का घड़ होता है, बड़े व्यापक रूप से इस्तेमाल 
किया गया है। बोद्ध स्मारकों में बरबुदुर का स्मारक सबसे प्रमुख स्थान रखता है। 

भारत और जावा की मिली-जुली कला का महानतम स्मारक बरबुदुर केदु म॑ एक पहाड़ी 
पर स्थित है आर कदाचित इसका निर्माण शलेंद्र राजाओं के शासनकाल मं ७००-८५० ई० 
के बीच कभी हुआ था। इस स्मारक में तले-ऊपर नो चबूतरे हैं ओर सब्रसे ऊपरवाले 
चबूतरे के बीच में घंटे की शक्ल का एक स्वृप है। इन ना चबूतरों मं से छः तो वर्गाकार 
हैं ओर ऊपरवाले तीन गोलाकार हैं। ऊपरवाले तीन चबूतरों पर स्तूपों का एकएक वृत्त 
बना हुआ है जिनमें से हर स्तूप म॑ं जालीदार चौोग्टे में बुद्ध की मूर्ति है। एक जीना, जिसके 
फाटक को मूर्तिकला की अत्यंत सुंदर कृतियों से सजाया गया है। वीथियों (गैलरियों) के दोनों 
पाश्वों के मध्य भाग को जोड़ता हुआ नीचे से ऊपर तक चला गया है। वीथियों मे मूर्तियों के 
ग्यारह क्रम हैं जिनमें अवदानों तथा ललित विस्तार से लिये गये बुद्ध के जीवन के दृश्यों का 
चित्रण किया गया है। बरबुदुर को यद्यपि बहुधा सस्‍्वृप ही कहा जाता है परंतु इसकी बनावट 
भारत या अन्य स्थानों म॑ पाये जानेवाले स्‍तूपों से मिन्न है आर यह देखने म॑ पिरामिड से 
ज़्यादा मिलता-जुलता है। परंतु इस इमारत की “कल्पना ओर उसकी वास्तुकला का 
स्वरूप दोनों ही भारतीय हैं।?” दूर से देखने मे बरबुदुर प्राचीनकाल की ईश्वरभक्ति का 
साकार रूप प्रतीत होता है और यद्यपि दूर से देखने में हर वस्तु अधिक भली लगती है परंतु 
इसकी वास्तु-कला और मूर्तिकला को निकट से बहुत ध्यानपूर्वक देखने से भारत तथा जाबा 
की मिली-जुली कला की इस सर्वात्कृष्ठ कृति के प्रति हमारी प्रशंसा की भावना और भी बढ़ 
जाती है। 

भारतीय संस्कृति का क्षेत्र विस्तृत करने के संत्रंध म॑ दक्षिणी-पूर्वा एशिया में जाकर बस 
जानेबाले भारतीयों की सफलताएँ कुछ कम महत्वपूर्ण नहीं रही हैं। उनके द्वारा करोड़ों ऐसे लोग, 
जिन्होंने प्राचीन भारत की हर देन की सह अंगीकार कर लिया, भारतीय धार्मिक मतों, साहित्य 
दशन, सामाजिक तथा राजनीतिक संस्थाओं से परिचित हुए। यह सत्र कुछ शांतिपूर्वक हुआ 
ओर श्रीविजय पर चोलों के आक्रमण के एक अपवाद को छोड़कर इन नये देशों में भारत ने 
कभी शस्त्रों का प्रयोग नहीं किया। पश्चिमी क्षेत्र में भी, जद्ाँ इन देशों का न्यूनाधिक रूप. में 
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पूर्ण भारतीयकरण हो चुका था, भारत का क्षेत्र-विस्तार “ पूर्णतः सांस्कृतिक ” था और “भारत 
ने कभी सेना के बल पर न तो किसी पर विजय प्राप्त की और न किसी राज्य पर अधिकार 
किया। ” सांस्कृतिक विजय होने के कारण ही इसके जो परिणाम हुए वे अत्यंत गौरवान्बित तथा 
स्थायी महत्व के थे। इस प्रकार मारत ने दक्षिणी-पर्वी एशिया के राष्ट्रों के जीवन में सम्यता का 
प्रसार करनेवाली एक महान शक्ति की भूमिका का निर्वाह किया और इस उदात्त ध्येय को पूरा 
करनेवाले वे अनेक सीधे-साधे व्यापारी, धर्म-प्रचारक और क्षत्रिय थे जो घन कमाने और धर्म 
का प्रचार करने गये थे और वहाँ के निवासियों को अपना जैसा बनाने के लिए वहाँ बस गये। 
चीन, मध्यणशिया ओर तिब्बत म॑ मारतीय संस्कृति का प्रसार अधिकांशतः बौद्ध मिक्षुओं 
ने किया। चीनी संस्कृति को दालने में मुख्यतः तीन शक्तियों का हाथ रहा है: कनफ्यूशियस- 
मत, ताओ-मत और बोडमत। ताओ-मत ने चीन में आध्यात्मिक प्रत्नत्ति उत्पन्न की; कोमलछ्ता 
तथा दया, संवेदनशीलता और बारम्बार आनेवाली विपदाओं के सम्मुख एक दाशेनिक 
गंभीरता की भावनाएं, चीन को बौद्धमत की देन हैं; कनफ्यूशियस-मत ने पारिवारिक तथा 
सामाजिक संबंधों का रूप निधारित किया और इस प्रकार परम्परागत चीनी समाज के स्थायित्व 
में महत्वपूण योग दिया। परंतु चीनी विचारधारा के दार्शनिक तथा आध्यात्मिक ढाँचे का 
निमाण बोद्धमत ने किया ओर इसीलिए चीनी संस्कृति में जो आध्यात्मिक गुण है उसका 
श्रेय बीौद्धमत को ही है। 
चीन में बीद्धमत का इतिहास दान वंश के सम्राट मिंग-टी के शासनकाल से आरंभ होता 
है। इस सम्राट ने एकबार स्वप्न में स्वृण-पुरुष को देखा और भारत से बौद्ध धर्म-प्रचारकों को 
बुलवा भजा। चीन जानेवाले पहले दो भारतीय घधमम-प्रचारक धर्मरक्ष और कश्यप मातंग थे जो 
अपने साथ धर्मग्रंथ तथा बुद्ध की अस्थियोँ चीन ले गये। चीन की भूमि पर जो पहला बौद्ध 
मठ बना वह “श्वेत अश्व ” मठ था। भारतीय बोद्ध मिक्षु अपने नये निवासस्थान में बस गये 
और उन्होंने संस्कृत ग्रंथों का चीनी भाषा म॑ अनुवाद करना आरंभ कर दिया। इस प्रकार इस 
महान काये का श्रीगणेश हुआ और ६७ ई० से १०५४३ ई० तक भारतीय विद्वान चीन 
गये। उन्होंने पाँच सी से अधिक भारताय बीद्ध ग्रंथों का चीनी भाषा में अनुवाद किया। ये 
लोग बहुत विद्वान और धर्मात्मा थे। उन्होंने अपने सामने जा लक्ष्य रखा वह सचमुम्च बहुत 
कठिन था क्योंकि उन्हें न केवल चीनी भाषा जैसी कठिन विदेशी भाषा सीखनी थी बल्कि उसे 
प्रयोग करने में इतनी निषपुणता प्राप्त कर लेनी थी कि वहा के विद्वान उनके अनुवादों को स्वीकार 
कर लें। भारतीय विद्वानों ने अपना यह लक्ष्य श्रेयस्कर ढंग से पूरा किया और कुमारजीव, 
परमार्थ तथा गुणवर्मन आदि भिक्षुओं के नामों को चीन में बीद्धमत के इतिहास में सम्मानित 
स्थान प्राप्त है। जिनगुप्त, ज्ञानभद्र, जिनयश, धर्ंगुत्त, बोधिरुचि तथा शुभाकरसिंह जैसे भारतीय 
पंडितों द्वारा बीद्ध धर्म की मीमांसा शीघ्र ही एक ऐसी शक्ति बन गयी जिसकी अवहेलना करना 
चीन के बौद्धिक तथा सांस्कृतिक जीवन में असंभव हो गया। बड़ी तेज़ी से मठों तथा मंदिरों 
का निर्माण हुआ और बोद्धों के मठीय संस्थान तथा धर्म के केंद्र बन गये; इनमें से च”अंग- 
न्गांन तथा लोयंग के मठ सब्र से प्रमुख थे। बोधिधर्म नामक धर्म-प्रचारक के आगमन के बाद 
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चीन में भारतीय संस्कृति के प्रसार का एक नया युग आरंभ हुआ । चीनी विवरणों के अनुसार, 
बोधिधरमम काश्ची के एक भारतीय राजा का पुत्र था। वह पहले दक्षिणी-पूर्वी एशिया में गया जहा 
उसने महायान के चिंतनप्रधान ध्यान-मार्ग का प्रतिपादन किया और उसे फिर चीन में प्रचलित 
किया। बोधिधर्म उत्तरी-वीन के वेई राज्य में सोंग शान नामक स्थान पर शाओ लिन-से 
के मठ में रहता था। चीनी विद्वानों ने उसके ध्यान-मार्ग की बहुत सराहना की और शीघ्र ही यह 
चीन की सबसे प्रमुख आध्यात्मिक विचारधारा बन गयी जिसे च'अन कहा जाने लगा। यहाँ से 
यह मत जापान में पहुँचा और वहाँ ज़ेन कहलाया ओर दोनों ही देशों में इसने चित्रकला 
की उस गारवान्वित शली के लिए प्ररणा प्रदान की जिसके लिए चीन और जापान के कलाकार 
प्रख्यात हैं और उनकी यह ख्याति सर्वथा न्यायोचित है। बोद्धमत ने चीन में वास्तु-कला तथा 
मूर्तिकला को भी प्रोत्साहन दिया और पगोडा, जो चीनी दृश्य पर की सबसे लाक्षणिक विशिष्टता 
है, भारतीय स्तूप का ही चीनी रूप है। इसी प्रकार तुन-हुआंग की सहख-बुद्ध की गुफाओं की 
कला पर भारतीय कला की स्पष्ट छाप दिंखायी देती है; भारतीय कला का यह प्रभाव चीन में 
मध्य एशिया के रास्ते पहुँचा हागा। संस्कृत मापा का चीनी भाषा के विकास पर अत्यंत हितकर 
प्रभाव पड़ा जैसा कि चीनी भाषा की स्वर संधि और बौद्ध धर्म से अनुप्रेरित चीनी भाषा की 
अनेक दाशनिक रचनाओं से स्पष्ट है। इसके बदले में चीन ने फ़ाह्मान, द्यणन सांग और ई 
स्सिंग जैसे तीन प्रख्यात यात्री भारत भेजे, जिनकी बदोलत हमें ५वीं से ८वीं शताब्दी 
ईंसवी तक के भारत की सामाजिक, आशिक तथा धार्मिक परिस्थितियों के बारे में बहुत काफ़ी 
जानकारी प्रा हुई है। 
चीन के रास्ते भारतीय सांस्कृतिक प्रभावों का प्रवेश कोरिया और जापान में हुआ और 
जहाँ भी उनका प्रसार हुआ उन्होंने वहाँ की संस्क्ृतियों के विकास में सहायता दी और ये 
प्रभाव दशन, साहित्य तथा कला के क्षेत्र में इन देशों की महान उपंलब्धियों के रूप में प्रकट 
हुए। मध्य एशिया में, जो भारत से निकटतर था, भारतीय व्यापारी और -धर्म-प्रचारक 
बहुधा यहाँ के छोटे-छोटे राज्यों में भ्रमण करते थे ओर उन्हीं के साथ प्राचीन भारतीय 
संस्कृति के प्रभाव यहाँ तक पहुँचे। कुषाण साम्राज्य की छत्रच्छाया में बौद्धमत बड़ी तीत्र 
गति से मध्य एशिया में फेला और बहुत बड़ी संख्या में काश्मीर तथा उत्तरीपश्चिमी 
भारत के लोग वहाँ जाकर बस गये। भारत और चीन को जोड़नेवाले विशाल व्यापास्मार्ग 
मध्य एशिया से होकर गुज़रते थे इसी मागे से होकर भारतीय विचार और रीति-रिवाज 
दूर-दूर देशों तक फैल गये। काशग़र, यारकृंद, खुतन और कुचि बोौद्धमत के महत्वपूर्ण केंद्र 
बन गये और शीघ्र ही मध्य एशिया क पूरे इलाक़े में जगह-जगह बौद्ध मठों की स्थापना हो 
गयी। ख़ुतन में गोमति नामक महान बौद्ध प्रतिष्ठान था जो विद्या का केंद्र था, चीनी यात्रियों 
के बृत्तांतों के अनुसार, कुचि के मिक्षु संस्कृत अच्छी तरह जानते थे और तीसरी से पाँचवी 
शताब्दी ईसवी तक चीन में बाद्धमत के प्रचार में कुचि के बौद्ध शिक्षकों का बहुत बड़ा हाथ 
रहा। तुरफ़ान में अनेक बोद्ध मिक्षु धर्मग्रेथों का तोखारी भाषा में अनुवाद करने में लगे हुए थे 
ओऔर वह फाह्यान तथा ह्युणन सांग का स्वागत बड़े सम्मान और आतिथ्य-भाव से किया गया। 
श्ड 
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इन चीनी यात्रियों ने तरफ़ान. और खुतन के अनेक मठों आर उनमें रहनेवाले हज़ारों 
बोद्ध भिक्षुओं का उल्लेस् किया है। आरल स्टीन की पुरातत्व-संत्रंघी स्वोजों के फलस्वरूप 
संस्कृत से अनूदित अनेक बोद्ध पाण्डुलिप्रिया मिली हें जा मध्य एशिया के रंगिस्तान में ज़मीन 
के नीचे दबी पड़ी थीं। मध्य एशिया भारत ओऔर चीन की दा महान सांस्कृतिक परम्पणाओं का 
संगम था आर इसने साहित्य, दशन तथा कला के क्षेत्र में भारतीय प्रभावों को ग्रहण करके 
दूर दूर तक फला दिया | 

गांधार से मारतीय संस्कृति लद्दाग्व आर मध्य एशिया मे भी फेली ओर अफ़गानिस्तान में भी। 
बामियान की पहाड़ियों म॑ं किसी समय में अत्यंत व्यापक बौद्ध कला के ऐस अनेक अवशेष 
मिलते हैं जिसने अत्यंत विस्त॒त क्षेत्र मं कला के विकास को प्रभावित किया। एस समय में 
जब बोद्धमन दिन प्रतिदिन फलता जा रहा था, बाड़ मठ भारतीय ज्ञान तथा संस्कृति के 
केंद्र बन गये थ आर उन्होंन विभिन्न जातियों के कोटि-कोर्टि लोगों के जीवन पर हितकर 
प्रभाव डाला । 

तिब्बत में भाग्तीय संस्कृति के प्रसार का वास्तविक इतिहास उस समय से आरंभ होता है 
जब तिब्बत के गजा खोंग-्सन गाम पा न बुद्ध दाग संस्थापित धरम को स्वीकार कर लिया। 
इस राजा न, जो ७वीं शताब्दी इसवी म॑ शासन करता था, दो विवाह किये; उसकी एक पत्नी 
चीनी राजकुमारी थी और दूसरी नेपाली और दोनों ब्राद्धमत की कट्टर अनुयायी थीं। इन 
दोनों रानियों न उस भी बाद्धमत का अनुयायी बना लिया और राजा ने अपने नये धर्म के 
प्रति विपुल उत्साद के वश इस मत का सदेव हिमाच्छादित रहनेवाले उस देश में बड़ी तीत्र 
गति से फलने म॑ सहायता दी। मारत से बाद्ध धर्मग्रेथ लाये गये ओर थोनमी सम्मोट को 
भारत भेजां गया जहा उसन बोलने आर लिखन की कला सीखी। परम्परागत वृत्तांतों के 
अनुसार थोनमी सम्भोट ने मगध म॑ शिक्षा प्रात्त की ओर जब वह वापस गया तो उसने 
भारतीय वणमाला को तिब्बती भाषा के अनुसार द्वाल लिया क्योंकि उस समय तक तिब्बती 
भाषा की अपनी: कोई वर्गमाला नहीं थी। उसने लिखने की कला तथा व्याकरण पर आठ ग्रंथ 
लिखे जिनका स्वयं राजा ने चार वर्ष तक अध्ययन किया। भारतीय ग्रंथां का अनुवाद तिब्बती भाषा 
में करने का काम, जो खोंग-स्सेन गाम-पा के शासनकाल में आरंभ हुआ था, कई शताब्दियों 
तक निबाध रूपे से चलता रहा जिसके टोंगन में धम, दशन ओर संस्कारों के विषय में 
सकड़ों पुस्तकों का तिब्बती भाषा मे अनुवाद किया गया। अनेक भारतीय शिक्षक तिब्बत गये और 
तिब्बत के अनेक विद्यार्थियों ने नालंदा, विक्रमशीला, ओद्वांतपुरा और जागदइल के भारतीय 
ब्रीद्ध विश्वविद्यालयों म॑ शिक्षा प्राप्त की। उठाहरण के लिए नालंदा के पंडित शांतरक्षित राजा 
ति-सोंग दे-त्सान के निमंत्रण पर तिब्बत गये ओर उनके लिए वहा ओदह्वांतपुरी विहार जैसा 
एक मठ बनवा दिया गया। नालेदा का एक आर विद्वान पद्मसंभव ७४७ ई० में तिब्बत गया 
और वहां उसने तांत्रिक बोद्धमत का प्रचार किया। ११वीं शताब्दी ईसवी में अतिश नामक 
एक विद्वान भारत से तिब्बत गये; वहाँ उनकी विद्वत्ता ओर धर्मपरायणता का इतना सम्मान 
हुआ कि शीत ही. उन्हें संरक्षक संत के प्रतिष्ठित पद पर बिठा. दिया गया। अतिश विक्रमशीला 
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के प्रमुख विद्वानों में से थ। इस प्रकार तिब्बत का भारत के संपक में रहने स बहुत लाम हुआ 
और बीद्धमत के द्वाय उसने धर्म, दशन, साहित्य तथा कला के क्षेत्र में भारतीय संस्कृति 
के अनेक प्रभावों को ग्रहण किया । अपनी ओर स तिब्बत ने भी भाग्तीय विद्वत्ता की बड़ी 
संबा की : बहुतर एस बाद्ध ग्रेथ जो नालंदा तथा अन्य बाद्ध विश्वविद्यालयों के नष्ट हो जाने 
के बाद भारत से लुम हो गय थ, तिब्बंती भाषा म॑ सुरक्षित रहे । बाद बम तथा दशन के 
विकास के अध्ययन के लिए तिब्बती भाषा मं उपलब्ध ये ग्रेथ अनिवाव हैं और उन्हें 
सुरक्षित रखने का श्रय निःसंदेह तिब्बत के मठों का है | 

ऊपर दमने एशिया मे भाग्तीय संस्कृति के प्रसार का एक संक्षित सिशवलोकन प्रस्तुत 
करन का प्रयत्न किया है। यह प्राचीन भारत के इतिहाल का सबस गारवशाली पहलू रा है 
परंतु इसी के बारे म॑ं लोगों को सबस कम जानकारी ४। यह विजय संस्कृति द्राम एस अज्ञात 
देशों के सुदृस्तम स्थानों में प्राप्त की गयी थी जो भारत व गजधानियों आग राक्षेत्रों स बहुत 
दूर थे | एसा प्रतीत होता है कि भारत समुद्र आर एंटी के पार बसी हुई वापनी इन संतानों 
का भूल गया परंतु उसकी इन संतानों ने अपने आर: आर व्यवहार टाग अपनी जन्मभूमि 
की सांस्कृतिक परम्पग के प्रति श्रड्ा ओर आस्था का ग्रमाग ठिया। जहो भी वे रहे बहाँ 
वे अपन देश की भूमि आर संस्कृति का एक दुकड़ा अपने राथ ले गय और अपरिचित 
लोगों के बीच रहकर उन्होंन भारतीय परम्परा के अनुकूल जीवन का निमांग करने का प्रयास 
किया। वे अपने जीवन की अवधि पूरी करके इस संसार से चढ़े गये आर बसुदुर तथा 
अंगकार वाट जस संसार के प्रमुख स्मारकों म॑ं अपन जीवन की छाप छोड़ गये। सारत की 
सीमाओं से निकलकर उन्होंने एक बृह्त्तर भारत का निर्माण किया। प्राचीन भाग्तीय इतिहास 
के महत्वपूर्ण तथ्यों का विवरण देत समय पुराणों तथा वंशों ने उन्हें भुला दिया। परंतु 
इससे काई अंतर नहीं पड़ता क्योंकि एशिया के भूस्ंद पर बिखर हए असम््य स्मारकों के 
रूप में उनकी स्मृति अमर है। 


उपसंहार 


प्रूतीन भारत के इतिहास तथा उसकी संस्कृति की रूपरेखा का हमारा सिंहावलोकन समाप्त 
हुआ। यह काम सरल नहीं रहा है पर हम आशा करते हैं कि पाठकों ने इसे बड़ी 
रुचि से पढ़ा होगा। विपय अत्यंत व्यापक था और सामग्री उतनी विपुल परिमाण में थी 
कि आदमी देखकर चकरा जायें। परंतु प्राचीन भारतीय इतिहास के अध्ययन द्वारा अनेक 
ऐसी बातें मालूम होती हैं कि इस श्रम का पुरस्कार मिल जाता है। इस इतिहास में 
हमारा परिचय कुछ ऐसी महान विभूतियों से होता है जिन्होंने भारत की संस्कृति को इतना 
महत्व प्रदान किया। गौतम बुद्ध, अशोक, कनिप्क, समुद्रगुत्त और हर्ष उन लोगों में से हैं 
जिनके चित्र संसार की अमर विभूतियों की चित्रशाला में स्थान पाने योग्य हैं। किसी देश की 
हानता को उसके शासकों और दाशनिकों, कवियों और कलाकारों की प्रतिभा से नापना चाहिये 
ओर प्राचीन भारत ने इस प्रकार के अनेक लोगों को जन्म दिया और उन्होंने अपने-अपने 
क्षेत्र में अपूब ख्याति प्राप्त की। इन महान विभूतियों से परिचय प्राचीन भारतीय इतिहास के 
अध्ययन के अनेक उल्लासों में से एक है। 
परंठ किसी राष्ट्र की संस्क्ृति केवल उसकी महान विभूतियों के व्यक्तित्व में ही प्रतित्रिंबित 
नहीं होती। किसी भी राष्ट्र का सांस्कृतिक गौरव इस बात पर निभर करता है कि उस राष्ट्र के 
सर्वसाधारण का क्या स्तर है, सजनात्मक प्रयास और प्रवीणता का स्तर नहीं बल्कि सत्य, सौदय 
और सदाचार के मानदंडों के विषय में उनकी समझ-बूभ्ष और चेतना का स्तर। सत्य की 
निरंतर खोज प्राचीन भारत के जीवन की एक उल्लेखनीय विशिष्टता रही है। सौंदर्य का तो 
कोई अभाव नहीं रहा है जैसा कि इस देश के पूरे विस्तोर में बिखरी हुई असंख्य प्राचीन 
कलाकृतियों से सिद्ध होता है। सदाचार में अनेक गुण आते हैं जैसे सहिष्णुता, सामान्य प्रयास 
में सहयोग, दया और उदारता और इससे तो कोई इन्कार नहीं कर सकता कि प्राचीन भारत 
के निवासियों ने केवल अपनी ही नहीं बल्कि अपने आस-पास के सभी लोगों की भलाई 
करने का प्रयत्न किया और उन्हें इसमें सराहनीय हृद तक सफलता भी प्राप्त हुई। परंतु सब से 
बढ़कर प्राचीन भारत के इतिहास का महत्व इस बात में है कि यह आत्म बोध प्राप्त करने के 
प्रयास म॑ संलझ मानव की अत्यंत भव्य जीवन-कथा है। 
हर राष्ट्र की संस्कृति निरंतर बदलती रहती है और यह संभव है कि पुरानी संस्कृति की 
संस्थाएँ आज अपनी साथकता खो चुकी हों। प्राचीन भारतीय संस्कृति भी इस नियमका 
अपवाद नहीं है। उदाहरणाथ, आज की बदली हुईं परिस्थिति में वण और आश्रम की वह 
वास्तविक साथकता नहीं रह गयी है जैसी कि हमारे प्राचीन ग्रंथों में वर्णित की गयी है; परंतु 
संस्थाएँ बदल जाने पर भी उनके निधारित किये हुए. मानदंड सदैव साथेक रहते हैं और 
प्राचीन भारतीय संस्कृति के मानदंड हमारी सत्र से बहुमूल्य धरोहर हैं। संक्षेप में ये मानदंड हैं : 
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समस्त जीवन के ऐक्य की चेतना ओर जीवन के प्रति सम्मान; इस बात को समझने की 
क्षमता कि पुण्य साधनों द्वारा ही पुण्य लक्ष्य प्राप्त हो सकते हैं और यह कि जीवन में तात्कालिक 
तथा विशिष्ट की खोज का जो स्वरूप होता है उसी के अनुसार परम तथा ब्रह्म की प्राप्ति 
होती है । 

बुद्ध ने अपने प्रथम आख्यान में ही कहा था कि मनुष्य को न तो भोग-विलास में ही 
पूर्णतः लीन हो जाना चाहिये और न पूर्णतः वेराग ही ले लेना चाहिये। हम महात्मा बुद्ध के 
इस आदेश को गाँठ बाँध लें तो डचित है और प्राचीन भारत का मूल्य कन करते समय इन 
दो दृष्टिकोणों को त्याग दें कि भारत का प्राचीनकाल या ता पृ्ण साधुता का युग था या फिर 
“ आदिम बत्॑रता ” का युग था। प्राचीन भाग्त में हमे साधुता भी मिलती है ओर बन्॑रता मी 
क्योंकि जहाँ कहीं भी मनुष्य का वास होगा वहाँ सभी प्रकार के लोग होंगे। 

किसी संस्कृति की सप्राणता का अनुमान इसस भी लगाया जा सकता है कि उसमें विद्रोही 
ओर क्रांतिकारी उत्पन्न करने की कितनी क्षमता है ओर प्राचीन भारत में दोनों ही की संख्या 
बहुत अधिक थी--उदाहरण के लिए गौतम बुद्ध, कपिल, चार्वाक ओर असंख्य ऐसे लोग 
जिनके बारे म॑ हमें जानकारी नहीं प्राप्त हो सकी हे। 

भारत जसे विस्तृत देश मं, जहाँ विभिन्न जातियों के लोग रहते हैं, सांस्कृतिक एकता की 
स्थापना प्राचीन भारत की सबसे गोरवशाली सफलता है| प्राचीन भारत विस्तार में योरप के 
ही बराबर था और दोनों की तुलना करने पर हम देखते हैं के योरप जिस बात मं सफलता 
प्राप्त नहीं कर सका उसी बात म॑ प्राचीन भारत ने प्रशंसनीय सफलता प्राप्त की। प्राचीन 
भारत के इतिहास का मुख्य तत्व यह है: राजनीति लोगों की अलग करती है, संस्कृति उनमें 
एकता स्थापित करती है। इन विचारों के साथ हम सचना में प्रस्तुत किये गये प्राचीन भारत 
के चित्र को समाप्त करते हैं । 
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प्राचीन भारत की लिपिय 


प्र[[वीन भारत में ज्ञान को मुरक्षत रखने तथा उसके प्रसार में मौखिक परम्परा का बद्गुत 

बड़ा हाथ रहा है। यह बात घार्मिक साहित्य के बारें में विशेष रूप से सत्य है, वह 
चा़े ब्राह्मणों का घामिक साहित्य हो या वाद्धों का या जनों का। वेद ओर अधिकांश वेदिक 
साहित्य बहुत बाद में जाकर लिपिबरद्ध किया गया। पहले यह समझा जाता था कि भारत ने 
लिखने का कला बअहत बाद म॑ सीखी परंतु अब यह दृष्टिकोण मान्य नहीं रह गया है। 
जातक-कथाओं में और पाली के अन्य घममग्रेथों म॑ं लिग्बन की कला आर प्रलेखों का उल्लेस 
अनेक बार किया गया है आर उनसे निश्चित रूप से यह सिद्ध हो जाता है कि यदि उससे 
पदले नहीं तो कम-स-कम छुटी शताब्दी इसा-पृव में तो अबश्य ही लोग न केवल लिखना 
जानते थे बल्कि व्यापक रूप स इसका प्रचलन था। अशोक के स्तंम और शिलालेख 
इस बात का स्पष्ट प्रमाण है कि अशोक ने सम्राद के रुप में जो अभिरेख अंकित करवाये थे 
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उन्हें जन साधारण पद सकते होंग। क्योंकि उन्हें एसी जगहां पर स्थित शिलाओं और स्तंमों 
पर, जहां बहुत बड़ी संख्या में लोग बहुघा आत-जाते खत थ, अंकित करवाने का उद्देश्य ही 
यह था कि लोग उन्हें पद सकं। अशोक के अमिलेग्ब दो लिपियें म॑ लिखे गये हैं, एक तो 
खरोष्टठी, जिसमे उत्तरी-पश्चिमी प्रदेशों के अभितेग्व हैं, आर दूसरे ब्राह्मी, जिसमें अन्य 
अभिलेस हैं। खराप्री का अथ होता हैं गददे के हांट वाला? आर एसा प्रतीत होता है कि, 
“ यह लिपि ५वीं शताब्दी ईसा पूर्व मं अगमिक लिपि के आधार पर बनायी गयी थी,” और 
भारत में लगभग ईगनी आविपत्य के संगत प्रचलित की गयी थी। यद्द लिपि दाहिनी ओर से 
बायीं ओर की लिखी जाती थी। बराह्यी लिपि, जसा कि उसके नाम से ही पता चलता है, 
इस धाग्णा की परिचायक है कि यह लिपि ब्रह्म की उत्पन्न की हुई है जिन्हें बहुधा मूर्तियों में 
अपने दाहिने हाथ में ताड़ के पत्तों का एक गद्दा लिए हुए दिखाया जाता है। ब्राह्मी बायीं ओर 
से दाहिनी ओर लिखी जाती थी परंतु यह विश्वास करने के भी कुछ कारण हैं कि यह सबंथा 
असंभव नहीं हैं कि ब्राह्मी लिपि का एक ऐसा रूप भी मोजद रहा हो जो दाहिनी ओर से 
बायीं आर का लिखा जाता हो। अशोक के अभिलेखों म॑ जिस ब्राह्मी लिपि का प्रयोग किया 
गया है उसे देखने स पता चलता हैं कि वह बहुत लम्पा विकास का मागे ते करने के बाद 
उस रूप को प्राम्त हुई। यह तक दिया जाता है कि ब्राह्मी लिपि के अधिकांश अक्षर ९वीं 
शताब्दी ईसापूव के आरंभिक काल के उत्तरी सेमिय्कि लिपि के अक्षरों से बहुत मिलते- 
जुलतें हैं और इसलिए यह निष्कर्ष निकालना तर्कमंगत होगा कि ब्राह्मी लिपि उसी लिपि से 
निकली है जो भारतीय व्यापारी मसोपोटामिया से अपने साथ लाये थे। 
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यह धारणा कि ब्राह्मी लिपि की उत्पत्ति उत्तरी सेमिटिक लिपि से हुई बहत समय से प्रचलित 
है ओर इसे व्यापक रूप से स्वीकार भी किया गया है। परंतु इसी प्रसंग म॑ मोहनजोदड़ों में 
पाये गये ठप्पों में प्रयुक्त लिपि का उल्लेस्ब कर दना अमंगत न होगा। मोहनजोदड़ो की लिपि 
मुलतः चित्र लिपि थी आर एमा प्रतीत होता है कि यह ध्वनि पर आधारित थी। यह लिपि 
दाहिनी ओर से बायीं आर की लिखी जाती थी यथाप्रि इससे उल्टी दिशा में लिखो 
आनेवाली लिपि का भी प्रचलन था। जब दो या दा से अधिक पंक्तियों लिग्बनी होती थीं 
तो पहली पंक्ति दाहिनी ओर स बायीं ओर का आग दूसरी बायीं आर से दाहिनी ओर को 
लिस्ी जाती थी। इस लिपि म॑ सुमरी, आद्र-एलामी, हित्ती, मिस्त्री, क्रीटियाई, सायप्रसी 
तथा चीनी लिपियों से भी मिलती जुलती दुल्लु बातं पायी जाती हैं। यह तक दिया जा 
सकता है कि सिंधु घाटी की सम्यता के केंद्रों क नष्ट हो जान का अथ झनिवायतः यह नहीं हे 
के मोहनजोदड़ो की लिपि का सवथा लोप हा गया। संभवतः इसकी उब्टी ही बात हुई होगी 
जसा कि शेष भारत पर अन्य कई क्षेत्रों म॑ सिंधु घाटी की सम्यता के प्रभाव से पता 
चलता है, उदाहरण के लिए घम ओर कला के क्षेत्र मंं। इसलिए इस प्रसंग मे यह तर्क 
प्रस्तुत करना असंभव नहीं हं की ब्राह्दी लिपि को उर्त्पात्त इसी देश म॑ हुई था। इस सम्य्ता 
के बारे में हमारी जानकरी और इस विपय पर उपलब्ध सामग्री इतनी पर्याप्त ओर विशद 
नहीं है कि हम उपरोक्त संभावना के बारे म॑ं अधिक निश्चय के साथ कृछु कह सकें) परंतु 
अब यह धारणा, कि भारत नें लगभग ८०० ई. पृ. म॑ उत्तरी समिणिक लिपि बनायी थी, 
उतनी निश्चित प्रतीत नहीं होती जितनी कि सिंधु घ्राटी की सभ्यता के केंठ्रों की स्वोज से 
हले प्रतीत होती थी। 

ब्राह्मी की उत्पत्ति का स्लोत कुछ भी रहा हो परंतु यह स्पपष्ठ है कि कई शताब्दियों तक 
इसका विकास अबाध गति से हाता रहा । इसकी पहली शास्वा द्रावडि थी, जिसका नमूना 
भत्तिपरोलु शिलालेख (लगभग २०० ई. पृ.) मे दिखायी देता है। एसा प्रतीत होता है 
कि यह लिपि पुरानी ब्राह्मी लिपि से निकली थी और संभवतः ५०० ई, पृ. के लगभग मृल 
लिपि से “ अलग हुई होगी ”, पुगनी ब्राह्मी लिपि न, जिमके अक्षर एक दूसरे से जुड़े हो 
श्र, विकास की अनेक अवस्थाओं का पार करके अंशतः नागरी लिपि का रूप थारण किया 
जिसके पहले पूर्ण अभिलेग्ब की तिथि ८वीं शताब्दी ईंसवी वतायी जाती है। 

प्राचीन मारत में पत्तों आर पेड़ों की छाल पर लिग्वा जाता था; विशेष रूप से भोज-पत्र 
का प्रयोग होता था। भोज-पत्र को पहले धूप में सूस्बाकर चिकना बना लिया जाता था फिर 
उसकी पट्टियां काट ली जाती थीं। इन पद्टियों पर लोहे के नाकदार कलम से अक्षर बना दिये 
जाते थे और फ़िर इन अक्षरों म॑ स्याही भर दी जाती थी। इन पद्टियों म॑ छेद करके उन्हें 
धाग से बाघ दिया जाता था, इसीलिए .हम आज तक पुस्तक के अध्याय के लिए “यूद्य? 
शब्द का प्रयोग करते हैं। इसके बाद “पुस्तक” के दोनों ओर लकड़ी की. पढद्चियोँ लगाकर 
उसे सुरक्षित कर दिया जाता था ओर फिर लकड़ी की इस जिल्द समेत पूरी पुस्तक को एक 
डोरी से बाघ दिया जाता था। पुस्तक के लिए हमारा “ग्रंथ” शब्द भी इसी प्रक्रिया के 


२१६ प्राचीन भारत 
आधार पर बनाया गया है; यह शब्द “ग्रथ” शब्द से बना है जिसका अर्थ है “गूँथना!। 


उस समय लिखने के लिए कपड़े, लकड़ी की पद्ठटियों और ताम्र-पत्र का भी प्रयोग किया 
'जाता था। 


परिशिष्ट २ 


प्राचीन भारत में ऋतुओं का विभाजन 
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अनुवादक--मुनीश सक्सेना 


वी. पी. भागवत द्वारा मौज प्रिंटिंग ब्यूरो, बम्बई ४ से मुद्रित और 
पी. एस. जयसिंधे द्वारा एशिया पब्लिशिंग हाउस, बम्बई १ से ग्रकाशित 


आककथन 


स्‍्तुत पुस्तक में प्राचीन भारत के जीवन के राजनीतिक तथा सांस्कृतिक दोनों ही पहलुओं 
का विवरण देने का प्रयास किया गया है। यह पुस्तक भारत के कई विश्वविद्यालयों में 

अध्ययन के लिए स्वीकृत विषय “ प्राचीन भारतीय इतिहास तथा संस्कृति” के अनुकूल 
पाठ्यक्रम की आवश्यकताओं को ध्यान में रखते हुए लिखी गयी है। 

प्राचीन भारत का इतिहास एक रोचक वियय हैं। इसमं अनेक विपय अब भी एसे हैं जिन 
पर विद्वानों में मतभेद है आर साधारण पाठकों के लिए वे अत्यंत रोचक हैं। प्रस्तुत पुस्तक 
केवल एक प्रवेशिका है जिसमें विवादग्रस्त प्रश्नों की ओर केवल संकेत कर दिया गया है 
ओर एतिहासिक पात्रों के मानत्र गुणों को विशेष रूप से ध्यान में रा गया हे। भारत तथा 
पाश्चात्य देशों के विद्वानों ने बरसों तक इस क्षेत्र में जो काम किया उसके फलस्वरूप 
इस विपय के बारे में हमें बहुत प्रचुर मात्रा में इतिहास की सामग्री उपलब्ध है। 
प्रस्तुत पुस्तक के लेखक ने इन सभी विद्वानों के परिश्रम के फल का, जिन्होंने प्राचीन 
भारत के अध्ययन का अपने जीवन का ध्येय बना लिया है, पृग-पूरा लाभ उठाने का * 
प्रयन किया है और क्ृतज्ञतापृवक वह उनके प्रति अपना आभार प्रकट कग्ता है। 
इस पुस्तक का विपयक्षेत्र ही इस प्रकार का है कि उसमें “मोलिकता” वा प्रदर्शन 
करने या इन प्रष्ठों म॑ “क्रांतिकारी गवेपगाओं ” का स्थान देने का ग्रश्न ही नहीं उठता। 
लेखक का मुख्य लक्ष्य यह रहा है कि इतिहास की दृष्टि से यह पुस्तक पाठकों के लिए यथासंभव 
सरल सुत्ोच तथा रोचक रहे आर यदि पाठकों को यह पुस्तक रोचक तथा उपयोगी प्रतीत हो 
तो लेखक अपने को कृताथ सममभेगा। लेग्चक को अपनी परिसीमाओं का पूरा आभास है 
और वह इस बात को भी भली माति समझता है कि यदि उसकी इस रचना में कोई गुण है 
तो उसका समस्त श्रेय उन विद्वानों के दिये हुए ज्ञान आर पथ-प्ररशन को है जो इस विषय के 
प्रकांड पंडित हैं। 

अंत में लेखक उन सभी लोगों आर विशेष तीर पर बम्बई के सेंट झेवियस कालेज के 
प्राध्यापक एफ़. मंडोनका तथा बम्बई विश्वविद्यालय के पुस्तकालय के सहायक पुस्तकालयाध्यक्ष 
श्री बी. एंडरसन के प्रति आभार प्रकट करना चाहता है जिन्होंने इस पुस्तक को छठिखने में 
सहायता दी है। 
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